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सविनय समपंण 


है, सदगुरो | है कृपालो ! आपके चरण-कमलों में मेरे कोटिशः 
साध्टांग प्रणाम स्वीकृत हों । भगवन्‌ | क्या आपकी अपार महिमा का 
श्रन्त है! क्‍या आपके अनन्त उपकारों का वर्शन हो सकता है ! 
सरकारी आननद-विप्रद, शान्त-स्वरूप, सौम्य मूर्ति तो सदा-स्वंदा एक- 
सी बनी रहती हे | मला, उस दिव्य-स्वरूप की उपमा ही क्‍या हो सकती 
है ! क्या उसकी समता सूर्य कर सकता है ? जी नहीं, यद्यपि वह सांसा- 
रिक तिमिर का नाश तो कर देता है, तथापि वह अ्रविद्या-रजनी के 
नाश करने में तो सर्वथा असमर्थ है तथा वह उदय-अस्त होता रहता 
है और जगत्‌ के ताप का हेतु भी है; परन्तु हे शानसूर्य / आप तो इस 
जीव को 'जन्म-मरण के चक्कर में डालनेवाली अन्धकारूपी अ्रविद्या 
के नाशक एवं उदय-श्रस्त-विद्ीन हैं और आपकमें तो जाप का कभी 
दशन ही नहीं होता । श्रजो ! आप प्रकाश-स्वरूप पूर्ण के सामने घटने 
बढनेवाला चन्द्रमा क्या चीज है १ उसका तो कभी राहु भी ग्रास केर 
लेता है तथा वह सूर्य के प्रकाश से प्रकाशित रहता है' और दिल में 
च तिहदीन हो जाया करता है | 

है पूर्णकास ! यद्यपि कल्पतद मनोवाछित फल्न, देता, है सह्दी 
तथापि वह जड़ ही तो है, तथा वह अर्थ, धर्म एवं कामको तो देता है 
परन्तु भोक्ष को तो दे ही नहीं सकता । वह दे कहाँ से सके १ भला, जोः 
व्यक्ति स्वय बन्धन में है, वह दूसरे को मुक्त ही कैसे कर सकता है !, 

और वह देवतरु तो किसी की अमिलाषा को रोक भी नहीं 
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सकता । भले दी कोई दुःपद बल्तु माँग टालि, ये तो देने पर दी तेयार 
है। कोई मते ही अभि भे कृद पर, कुएं में जा गिरे, दलदल में पँग 
मरे, उसे तो परवाद् द्वी नहीं, मदद वभी रोकता ही नहीं । 

फल्यबूत्त तो उत वैध के समान है, णो इलात फरने ते चला ही, 
परन्तु रोगी फो ऊुपश्य सवन से बचाता दी ने हो, श्रफितु उसे सनमाना 
पथ्य दे देता दो। क्या यदी उपऊझार है ! हूया ये मिश्रतारूप मे 
कट्टर रातप्रुपना नही ऐ १ क्या इससे रोगी को कल्याण हो सकता है ? 
नहीं, नहीं, ऊदापि नहीं। परचख है दयामय | ४ परमद्दितैपी 
मित्र | है भव-यज के नाशक सच्चे वैद्य! आप तो मृक्ति फे दाता है 
त्रिविध तापी से तप्यमान यीवों के लिये श्रापक्रो कृपा एक्‍्माय 
शीतल छाया है । आपने तो कमी श्रपकार सीधा दी नहीं, श्राप तो 
अपने भक्तों डो क्रमी कामना क्री फीचढ़ में फरसने ही नहीं देते; मोह- 
दलदल से तो अलग करके दी छोडते हैं । 

आप भवरोग से ग्रसित सेवकों को विषयरूप कुपथ्य से बचा लेते 
हैं। उनके दृदय-स्यल में वैराग्याम्रि को प्रदीष्त करे बासना के कुछे- 
*'करकट की भशस्मीभूत कर देते हैं. श्रीर उन्हें श्रम्यास की श्रौषधि देकर 
भवनरोग का समूल नाश करके दी छोडते हैं | 

देव ! क्‍या आपकी गम्भीरता को समुद्र पा सकता है ? जी नहीं, 
उसमें तो हमेशा ज्वार-भाटा श्राते रहते हैँ तथा, उसके हृदय को बड़वा- 
नल जलाता रहता है| परन्तु आप श्रविकारी मे तो ज़रा भी कामना 
की लद्दर नहीं उठती, और आपका द्वदय तो विशानानन्द घनामृत्त से 
सदा-सर्वदा शीतल रहता है। 

पारस बेचारा यद्यपि लोहा जैसे कुधातु को भी कचन कर देता है, 
तथापि उसने तो आजतक किसी भी धातु को अपना रूप नहीं दिया। 
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परन्तु हे शोकापहारी गुरो ! आप सच्चे अधिकारियों को अपना शुद्ध 
स्वरूप करके ही छोड़ते हैं। आप आनन्द-पारस के छू जाते ही जीव 
आनन्दमय हो जाता है। 

है ससार-सागर से पार करनेचाले चतुर नाविक ! ऐ. जीव-अ्रह्म 
के चिरकालिक वियोग को संयोग करा देनेवाले अविनाशी स्वरूप ! 
राम पर कृपा कीजिए, कृपा कोजिए ! इस राम को तो बस, उस अमृत- 
बर्षिणी कृपाइृष्टि ही की आशा है। यदि एकबार भी उस दृष्टि का 
प्रसाद मिल जाय, तो राम निह्ाल दो जाय । मुझे तो उस दृष्टि से ही 
अमरता मिल जायगी | 

श्राप भेघ॒ की इृपाम्ृत दृष्टि के पात होते ही जिनमासुझ्ों के 
हृदय स्थल में ज्ञान का श्रकुर फूटने लगता है । फिर वह उपदेश-बचल 
पाकर युष्ट हो जाता है। ज्ञान के परिपक्त होते ही उसमें अ्रद्वतामृतत रस 
से भरा हुआ बोध का फल आरा लगता है | फिर तो कहना ही क्या है ! 
उस शअक्नेत-रस का पान करते ही जिजञासु मस्त हो जाते हैं। वे जिशासु, 
अब जिज्ञासु नहीं रह जाते; वल्कि वे पूर्णंकाम बन जाते हैं। वे तृस्त 
हो जाते हैं, उन्हें कृतकृत्यता मिल जाती है। 

है दयासय ! है अच्युत ! राम की सामर्थ्य ही' कहाँ है कि आपकी 
स्तुति कर सके । यह तो जो कुछ कहता आया है, वह सब स्षरकारी 
प्रेरणा ही का फल है। जो प्रेरक ने कहलाया, वह कद्ट डाला और 
आगे जो कहायेगा, वही कहेगा। 

अजी ! जो स्वर हारमोनियम से निकलता है, वह क्या उस 
हारमोनियम का होता है ? जी नहीं, वह तो बजानेवाले की तारीफ है | 
फोनोग्राफ में भी स्वर भरनेवाले की ही महिमा रहती है । वैसे ही आपने 
जो कुछ इस राम के हृदय में ज्ञान दिया है, उसीके अनुसार तो कह 
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रह्य है; इसमें राम तो त्रुदि-अत्रुटि तथा शुद्धाशुद्ध का विचार नहीं 
रखता | इस वक्त ता के गुणु-दोषों की जिम्मेदारी राम को नहीं है । 
भला, वेचारी कठपुतली का दोष द्वी क्या हो सकता है ? वह तो उस 
सूत्रचार (मदारी) के अधीन रहती है, जिसके इशारे पर नाचती 


है प्रेक | आप इस शरीर-यत्र को जिस प्रकार चला रहे हैं, यद्द 
चैसे ही चल रहा है। अरे! जीव बेचारे इस रहस्य को भूलकर आप 
विंकारी के प्रेरकत्व को अपना मान बैठते हैं, इसीसे तो ग्रुण-दोषों के 
भोक्ता हो जाते हैं | 
भगवन्‌ ! यदि आप इस शरीर से विदान्त की कुझ्लीः तैयार कराना 
ज्वाइते हैं, अथन्रा इस शरीर-यत्र में प्रवेश कर स्वय ही लिखना चाहते 
हैं, तो करा डालिये, लिख डालिये । जो करना हो, सो कर डालिये | 
मैं इसमें हस्तक्षेप नहीं करता, में तो जरा भी 'ननु-नच' नहीं कर सकता । 
मुझे आपके खेलों से ज़रा भी इन्कार नहीं, आप मनमाना खेला करें, 
राम को तो इसमें सुविधा है, आराम है, विश्राम है, तथा कल्याण है | 
राम आपके इस खेल को, इस कारीगरी को, आप ह के चरण-ऊमलों में 
सबिनय समर्पण करता है। आशा है कि सरकार इस स्वीकार करेंगे. 
क्योंकि अपना खेल, अपनी वस्तु सबको प्यारी होती है | 3# आनन्द 


भवदीय 
रामाश्रम 
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स दो शब्द 


' आंज मुझे श्रीं० श्रद्धेथय सहात्मोजी की इस पुस्तक 
पर दो शब्दों के लिखने का अवसर प्राप्त हुआ है, 
मेरा सौभाग्य है। मुझे इस पुस्तक के सध्यान देखने 
का भी अवसर मिला और इस रूप में कि मुझे ही 
इसके प्रफ देखने पढ़े । पस्तक के देखने पर मुझे बड़ी 
प्रसन्नता हुईं । विषय बड़ा हो गूढ़ और गम्भीर है। 
साधारण व्यक्तियों की समझ की तो चर्चा ही क्‍या, 
इस विषय के समझने में बड़े-बढ़े विद्वान भी ' चकित-से 
रहते हैं । वेदान्त का सिद्धान्त अपनी गूढ़तां के लिये 
प्रसिद्ध ही है। महात्मानी ने उसी गहन सिद्धान्त को 
इस पस्तक में वड़ी ही योग्यता, स्पष्ठता ओर सरलता के 
साथ स्वंसाधारण के योग्य बना दियां है । बेस्ततः यह 
काये ऐसे ही महापरुषों का है, जिन्हें न केवल इस 
शूंढर अध्यात्म-शास्र और गहन ब्रह्मवाद का साह्ोपाड़ 
सार्मिक ज्ञान ही प्राप्त है, वरन्‌ इसका यथार्थाउुभव भी है । 
पूज्य महात्माजी ने इस प्स्तक के द्वारा जिज्ञासु-इन्द्‌ 
का बहुत बड़ा उपकार किया है, इसमें सन्देह नहीं। 
इसके लिये उन्हें जितना सी साधुवाद तथा धन्यवाद 
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दिया णावे थोड़ा ही है; यथपि वे इसकी कुछ भी इच्छा 
नहीं रखते | क्योंकि 'परोपकाराय,सतां विभृतय/ तथा 
ज्ञानाय सत्याय सता प्रयक्/ उनका सिद्धान्त है। 
महात्मा लोग अपनी ज्ञान-निधि से संसार को सदैव 
सम्पन्न करते आये हैं और करते रहेंगे। यही हमारे पूज्य 
महात्माजी ने भी किया हे । 

यद्यपि इस पस्तक से साधारण जिज्ञासुओं को 
वेदान्त का पर्याप्त परिचय प्राप्त हो जायगा, किनन्‍्त पूर्ण 
सन्‍्तोष न मिल सकेगा और मेरी हों तरह उन्हें भी और 
अधिक रसास्वादन की उत्कटः अभिलापा और आशा 
रहेगी । इसी अनुमान से मैं महात्माजी से यह निवेदन 
करूँगा कि वे इसी प्रकार भारतीय अध्यात्म-विथधा से 
जनता को प्‌रणंतया परिचित कराने का कष्ट करके कृतार्थ 
करने की कृपा करते रहें । पुस्तक के विषय में कुछ अधिक 
न कहकर में उसके सुगोग्य जिज्ञास पाठकों के ही ऊपर 
इसे छोड़ता हूँ. कि वे स्वयमेव इसका आस्वादन कर 
आनन्दाजुभव करते हुए इसके महत्‌ तत्व को देख लें। 

कृपाकांत्ती 
हरीराम अग्रवाल 


भूसिका 

मनसि वचसि काये पुणय-पोंयूष-पूर्णाः 

त्रिशुवनएुपकार-श्रेणिमिः प्रीणयन्तः । 

परशुणपरमाणन पर्वती कृत्य नित्य॑ 

निज हृदि विकसंत) सन्ति सनन्‍्तः क्रियन्तः । 

समय, भाग्य एवं प्रकृति, निरवधि, दुरतिक्रम और 
परिवतंनशोल है। इनमें कभी भी किसी का साम्राज्य 
नहीं होने का । अन्यथा उस पूर्ण ब्रह्म के इस काये- 
स्वरूप अखिल त्रकह्माणड को जगत्‌ था संसार क्योंकर 
कहते ९ अस्तु | 

इन्हीं समय, भाग्य तथा प्रकृति की प्रेरणा से, 
अद्वैत-सिद्धान्त-अतिपादक स्वनामघन्य, आतःस्मरणीय 
श्री १०८ स्वामी रामाश्रमजी परमहंस ने, जिनका 
दर्शन तीनों काल ( भरत, भविष्य और वर्तमान ) में हम 
शरीरियों के लिये अमोध फल को देनेवाला है, दर्शन 
दिया--- 


५5.) 
हरत्यघं सम्प्रति हेतुरेष्यतः 
शुभस्य पूर्वांचरिते; झृतं शुभेः। 
शरीरमाजां भवदीय दर्शन, 
व्यनक्तिकालत्रितयेडपि योग्यताम्‌ ॥ 
वर्तमान काल में आपका दर्शन सम्पूर्ण पापों को 
नष्ट कर देता है, मावि शुभ का कारण है; ( हमारे ) पूर्व 
के आचार व्यवद्यार अच्छे ही थे, जिनके द्वारा आपका 
दर्शन हुआ | इस अकार आपका दर्शन तीनों कालों में 
अद्भुत योग्यता प्रदान करता है। अस्तु ; 
लोगों के विशेष आग्रह से श्री स्वामीजी ने 
प्रयाग' के पूव, 'क्रीबच १४५ मील की दूरी पर, 'वैयपर! 
ग्राम में चतुर्मास व्यतीत क्रिया-- 
विलोकनेनैव तथामुना मुने 
कृतः कृतार्थोडस्मि निवहितांहसा । 
तथापि झुश्रपुरहं गरीयसी- 
गिरोथ्यवा श्रेयसि क्ेन तृप्यते ॥ 
भगवन्‌ ! आपके दशन से ही हम लोग ऊृतार्थ 
हो गये हैं, तथापि श्रेयस्कर विपय की श्रवशेच्छा मानव- 
शरीर में सदा जागरूक रहती है; क्‍योंकि कल्याण के 


( ६ 92 


विषय में किसी की ' भी तृप्ति अद्यावधि सुनने में नहीं 
झाई !! 

फलस्वरूप उधर से भगवात्‌ इन्द्र ने सन्तोष॑-प्रद 
वर्षा करके बसुन्धरा को तूंप्प दिया; इधर से आपने भी 
धवेदान्त-कुजी' की पीयूषधारा से समस्त परमानन्द के 
प्यासे जिज्ञासुओं फो तृप्त किया । इस ग्रन्थ को आपने 
जगत्‌-कल्याण के लिये हिन्दो भाषा में लछिखा है | इसमें 
वेदान्त-सिद्धान्तों का ग्रतिपादन बड़ी ही सरल युक्तियों 
तथा सुचारु रूप से किया गया है। यद्यपि वेदान्त के 
झनेकों ग्रन्थ सस्कृत एवं हिन्दी में उपलब्ध हैं, तथापि 
संस्कृत के ग्रन्थों से जनता का विशेष उपकार नहीं है; 
क्योंकि बतंमान सप्रय में यह भापा किसी-किसी की हे, 
सो भी गोण रूप से | और हिन्दी के ग्रन्थ भाषा, युक्ति 
शणवं प्रमा्ों की विशेष जटिलिता के कारण सर्व-साधारण 
के लिये दुवेधध से हो गये हैं | परन्तु इस प्रक्ृत ग्रन्थ में 
इन सब दोपों से बचने के लिये 5शेष ध्यान दिया गया 
है। भला, कडुरकौषधोपशमनीयरुष रोगस्य सितशकरा- 
झुपशमनीयत्वे कस्य था रोगिणः सित शकरादि प्रेदृत्तिः 
साधीयसी न॒स्यात' 'कड़वी औषधियों से शान्त होने- 


( १० ) 


वाह्वा रोग यदि सित, शकरादि मीठे पदाथों से दूर हो 
जाय, तो कौन ऐसा रोगी है, जो जान-बृककर उन कड़ची 
ओऔषधियों का सेवन करेगा ? 
इस ग्रन्थ में वेदान्त के प्रायः सभी सिद्धान्तों का 
चर्णन किया गया है| सब प्रथम मंगल पाठ किया गया 
है, जो कि समाप्ति साधन का उपकरण एवं शिप्टाचार 
( अर्थात्‌ 'शिष्या अप्येव' कुयुं/) का परम्परोपदेशक 
है | तदनन्तर 'चेतावनो; इस विषय के लेख में अविद्या- 
रात्रि में सोये हुए जीव को चेताया गया है, उसके असली 
रूप को समझाया गया है; तथा उस स्वरूप को प्राप्त 
करने के लिये साधन में लग जाने के लिये ग्रोत्ताहन 
दिया गया है। घुनः किसी भी विपय को अच्छी प्रकार 
जानने के लिये, पहले उसके सिद्धान्तों का ज्ञान सक्षेपतया 
कर लेना परमावश्यक होता है; अतः इस विपय पर भी 
धेदान्त-रहस्य के नाम से दूसरा अध्याय लिखा गया है । 
उसके बाद “जीव का बन्ध-सोक्ष' इस प्रकरण के उचित 
अध्ययन से इस सिद्धान्त पर पहुँचते हैं कि वास्तव में 
जीव का न तो कोई बन्धक है, और न कोई मोचक; 
भत्युत अपनी ही हृत्ति, भपनी दी भावना वन्ध-मोक्ष किया 


( ९१ ) 


करती है । पुनः 'अचिन्त्य शक्ति से रृष्टि इस शीष॑क 
में यह समफाया गया है कि ब्रह्म निगुण एवं निष्क्रिय 
है, अतएव वह स्थरूप से कुछ नहों करता; अपितु उसमें 
इच्छा, रूष्टि आदि की ग्रतीति अचिन्त्य शक्ति ही के 
द्वारा हो रही है। और िश्वर अन्यायी वयों ?! इस 
अकरंण में यह दिखलाया गया है कि एफ ही ईश्वर 
अपनी माया के द्वारा जीव, कतां, कमे तथा भोक्ता आदि 
के रूप में स्वयं हुआ है, अतए्य उस पर, जीवों से कमे 
कराना तथा उन्हें ऊँच-नीच योनियों में जन्म देकर सुख- 
चु/ख का प्रदान करना इत्यादि विषमता का दोषारोपण 
बन ही नहीं सकता | तथा 'त्ति-वन्दना' में तो इत्ति को 
जगन्नियन्ता परमेश्वर का रूप समझकर बड़े सुचारु ढंग 
से उसकी वन्दना की गयी है। तदनन्तर वृत्ति क्या 
है ? इसमें चति का स्वरूप तथा उसके कार्यों का भल्ती 
आँति वर्णन क्रिया गया है। फिर दृत्ति का ३ववर-जीव 
चनाना! इस प्रकरण में यह वतलाया गया है छि एक ही 
अद्वितीय चेतन्य परमात्मा माया-हत्ति तथा अविद्या-त्ति 
के कारण से ही क्रमशः ईश्वर और जीवों के रूप में 
अतीत हो रहा है। उसके बाद आध्यात्मिक प्रश्नोत्तराँ 


( १२ ) 


इस शीर्षक को के, ख और ग, इन तीन विभागों में 
करके इनमें वेदान्त विषयक शंकाओं का समाधान 
बढ़ी ही सरलता एव' सुस्पंष्ठतया किया गया हे | पुनः 
ओड्वारोपासना' इसमें 3/कार को बह्म-प्रतीक मानकर 
इसकी महिमा का वर्णन करते हुए इसकी उपासना के 
नियम तथा इसके अकारादि मात्राओं की उपासना से 
विराट और हिरण्यगर्भादे देवताओं के रूपों की प्राप्ति 
तथा अमात्ररूप निगण निराकार त्रह्मात्मा की उपासना से 
ब्रह्मरूपतारूप मुक्ति चतलायी गयी है। तदनन्तर 'चेतन का 
नानात्व” इस प्रकरण में यह लिखा गया है कि एक ही 
चैतन्य परमात्मा को मिथ्या उपाधियों ने अनेक-सा कर 
दिखलाया है। उसके बाद हत्तिज्ञान के भेद (अं )* 
इस लेख में यह दर्शाया गया है. कि वस्तुतः श्ञान एक 

ही है, परन्तु नाना वृत्तियों के कारण उसके अनेक भेद 
हो जाते हैं। तथा बत्तिज्ञान के भेद (आ)! इस शीर्षक 

में अमावत्ति! के विस्तार का वर्णन है। फिर धृत्ति- 
ज्ञान के भेद (३) इस प्रकरण में “अग्रमाइत्ति! का 

परिचय भलीभाँति दिया गया है। और “अस्या' के 

लेख में तो निन्‍्दा तथा निन्‍्द्कों का वण न और पराये 


॥ 


( २३ ) 


अधगुणों दोषों को देखने सुनने एवं कहने से जो दुष्परि- 
णाम होता है, उसका अच्छी प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है । 

प्रिय पाठक सुमुक्ष बन्द |! विदित हो कि इस 


ववेदान्त-कुज्ली' के प्रकाशन का भार श्रीस्वामीजी के 


अनन्य भक्त, उदार-चेता, महाजुभाव, श्रीमान बाबू 
हरीराम जी अग्रवाल, रईस ताल्लुक़ेदार मवेया इलाहाबाद, 
अपने ऊपर लेकर पुण्य तथा कीर्ति के भाजन बने हैं। 
आप बड़े ही धम्मे-परायण तथा साधुसेवी एव" प्रजा- 
पालक पुरुष हैं। ईश्वर आपके जगत्‌-कल्याण की भाषना 
की हृद्धि करे | 

प्रजानां विनयाधानाद्रच्षणाद्‌ भरणादपि । 

त्वं पिता पितरस्तासां केवल जन्म-हेतवः ॥ 

प्रजाओं के विनयाधान ( शिक्षाप्रदान ), रक्षण 
तथा भरण-पोषण से आप ही पिता हैं। आपकी प्रजा 


जिनको पिता समझती है, वे तो केवल जन्म के ही 


कारण हैं । 
साधु-सन्‍्त भक्ति होगे प्रजा अलुरक्ति होपै, 
रमारानीं सहित रमेश रमते रहें । 


( ९४ ) 


भीति में बनाये चित्रपट के समान तब, 

बिपुज्न पिरोधियों के दल बनते रहें । 
आपके प्रभाकर' प्रतापसिंह नाद झुनि, 

वेरिदल जम्बुक समान दरते रहें । 
पूर्ण सब काम नाम यश भरिपूर होवै, 

हरि की ग्रसन्नता से यम दरते रहे ! 


इति शर्म, 3* शान्ति; । शान्ति; !! शान्ति) |! 


भाद्पद शुक्ल ३ व्याकरणाचाये 
शनिषार प्रधानाध्यापक 'श्रीनाथ सरुकृत पाठशाला? 
सिरसा ( प्रयाग ) 
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(२) 
कुणडलिया 


सतचितरूप सनातनी, अजा ग्रक्ृति श्रुति-धाम । 
दारुण भव-भय-हारिणी, जंपें तिहारो नाम ॥ 
जप तिहारो नाम, मातु सब संकट भागें। 
अष्टसिद्धि नवनिद्धि, आदि बाधा सच त्यागें॥ 
मुद - मंगल - विश्राम, पाइ छोड़ें भव-कूपा | 
शरणागत तब 'राम', शारदे सत-चित-रूपा ॥१॥ 
जगदम्वे ! परमेश्वरी, महिमा अगम - अपार | 
घीना-धारिनि पीतपट, कटि-किल्लिनि-मद्भार ॥ 
कटि-किह्लिनि-फड्लार, लुपुर पग, कट्टून कर में । 
कुणडल करन-प्रकास, मालमणि-मोतिन गर में ॥ 
शजहंस तव वास, राम! कहें तू अवलम्धे ! 
बुद्धिज्ञान बर देहु, आस बस तब जगदम्वे | ॥२॥ 
चेतावनी 


ऐ भोले जीव ! उठो ! जागो !! अज्ञान-निद्रा को 
त्यागो !॥! प्यारे ! इस अज्ञान-निद्रा में ध्ान्ति की शय्या 
पर पड़े हुए कब तक घर्राट लगाते रहोगे ? पड़े-पड़े क्यों 
सड़ रहे हो? तम मलुष्य, पश, पत्ती नही हो; तुम्हारा रूप 


( है) 


परिच्छिन्न नहीं हैं; तुम अपने को साढ़े तीन हाथ की काल- 
कोठरी रूपी शरीर में क्या वन्द किये हुए हो ? प्यारे | तुम 
अपने अखण्ड. स्वरूप का ध्यान करो | संसार में कोई 
भी ऐसी शक्ति नहीं, जो तुम्हें सीमित कर+ सके; कोई 
भी ऐसा कानून नहों, जो तम्हारी मर्यादा को भंग 
कर सके; काल की मजाल नहीं कि तम्हें मार सके; मृत्यु 
तो तम्हारे भय से काँप रही है; यमराज तम्हारे शासन 
में है; रय-चन्द्र तारे आदि तुम्हारे ही इशारे से आकाश के 
 ज्ञद्ट हो नाच रहे हैं; वायु तम्हारे लिए पंखे का काम दे 
रही है; ह॒क्षों की पत्तियाँ भी तुम्दारी ही आज्ञा से हिल रही 
हैं; उपाकाल की लाली का उदय तुम्हारे ही' लिये होता 
है; तुम्हारी प्रसन्नता की ही कांति के देखने के पुष्प- 
वाठिकायें प्रतिदिन खिला करती हैं; अधिक क्‍या कहें, 
यह समस्त ब्रह्माण्ड तुम्हारा ही मुखोपक्ञी बन रहा है। 
सबके शासक, सवके नियन्ता वस तुम हो । तुम अपने 
सत्यरूप का अहुभव करो, उसे पहचानो, तब देखोगे कि 
- भह बात यथार्थ है या नहीं ? यथार्थ तो है ही | संसार 
के समस्त नियम चाहे द्वट जायें, अग्नि भले ही शीतल 
हो जाय, चन्द्रमा चाहे अग्नि की वर्षा करने लग जाये, 
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ऐ अविवेकी जीव | ठीक यही दशा, तुम्हारी भी 
है। तुम तो अपने सुख-स्व॒रूप में निहेंदः विचरनेवाले थे। 
वहॉ न तो मोह था। ओर न शोक ही था; वहाँ ते संता- 
पाग्नि का कछ चारा ही न चलता था, अविद्या को 
दाल ही न गलती थी | धहाँ तुम तो स्वमेव अफ्रेसे निज 
प्रकाश से प्रकाशित थे, परन्तु तमने प्रथम ही स्वयमेव अपने 
में अविद्या की कल्पना की और तुम अपने को भूल 
गये । अपने को भूलते ही तुम्हें अन्य बुद्धि-प्रतीति ऐसे ही 
होने लगी, जैसे मंदर्धी के। अन्धकार में अज्ञान से रस्सी में 
सर्पका भान हे।ने लगता है | फ़िर तुमने उस बुद्धि में अपने 
अविनाशी चैतन्य-स्वरूप के प्रतिविम्ब को देखा और 
उसी को अपना सच्चा रूप मान लिया । अब तो तुमने 
बुद्धि के कठ त्व-मोक्त॒स्वादि धर्मों को अपने में आरोपित 
कर लिया और लगे प्रपश्व को देखने | अजी ! तुमने 
तो बुद्धि के धर्मे! में ऐसा गहरा गोता लगाया कि अपने 
अक्रिय और असंग रूप को एकदम खो बैठे, जिससे 

कालरूपी बहेलिये, ने तुम्हे पकड़ कर मोह की रस्सी से 
बॉध लिया और लगा वह तुम्हें चौरासी लक्ष योनियों में 
नचाने। तुम जनधन में पड़े-पड़े छटपणाते हो, कराहते हो, 
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च़ीखें मारते हो; परेन्‍्तु तुम्हें बन्धन से कोई भी मुक्त 
नहीं- करता, सुख नहीं .पहुँचाता । कभी-कभी तुंम्हें' 
विषयोपमोगरूपी दाना-पानी भी मिल जाता है, परन्तु 
उससे तम नितान्त सतृष्ठ ओर पूणतया सुखी नहीं 
होते, होओ भी कहाँ पे । 
सो मूरख, सुख-हेत जो, करत विषय की आस | 
यथा तृषित नर ओस-कन, चादि बुझावे प्यास ॥ 
अरे | कभी ,ओस-कण से भी प्यास बुकझायी ना 
सकती है ९ कभी नहीं । प्यारे ! तुम्हारा बन्धन टूटे तो 
कैसे टूटे ? तम्हारा दुःख दूर हो तो केसे हो ? क्‍या सत्य 
हो किपी ने तुम्हें बाँध,रखा है ? कभी नहीं। तुम तो यह 
सब, अन्लान-निन्द्रा में ही देख रहे हो। यह सब तुम्हारा 
मानसिक अम्र-विल्ास है, तुम अभी अपना होश सॉमालो, 
अपने फो विचारो, अपना ज्ञान पाप्त करो, तुम्हारा 
सम्पूर्ण दुःख छूथ जायगा, ओर तुम सुखी हो जाओगे । 
ऐ-ेरे अविनाशी आत्मन्‌ [ ऐ मेरे सच्चे स्वरूप [ 
तनिक सोचो तो सही, राम की बातों पर कुछ ध्यान तो दो, ' 
थहाँ तम्हारे अतिरिक्त ओर है ही कौन ९ तुम्हारे अद्वितीय 
ऋवरूप में यह प्रपश्व आ कहाँ से गया । अरे | यह सब 
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जगत तुम्हारा ही रूप है, तुम्दारा ही प्रतिविम्ब है, तुमसे 
भिन्न कुछ भी नहीं। तुम अपनी ही छाया की देखकर 
शोक क्यों करते हो १ तुम्हारी दशा तो ठीक वैसी ही होः 
रही हे, जेसी उस वालक की होती है, जो अपनी 
ही छाया को श्रेत समकक रर भयभीत है। चिन्नाता और 
भागता है। शिला में अपने ही रूप को देखकर वाज़ यह 
जानकर कि यह कोई दूसरा पक्षी है, उसपर बढ़े जोरों से 
दृट पढ़ता है और चोंच मारता है,चस,उस पत्थर से टकरा 
कर उसकी चोंच टूट जातीं है,तव तो वह चहुत दुःखी होता 
है। इसी प्रकार कॉच के घर में गया हुआ कुत्ता उसकी 
दीवार में अपनी ही छाया फी कोई दूसरा सच्चा कुत्ता 
जानकर बढ़े ज़ोरों से भूंकना शुरू करता है, जब उसकी 
आवाज़ उस भहल में टकराती है, तब तो बड़ी भारी 
आवाज़ ( प्रतिध्वनि ) होने लगती है, उस आचाज़ के 
सुनते ही वेचारा कुता और भी ज़ोर-ज्ोर से भूकने 
लगता है, तब तो वहाँ ओर भी भारी आवाज होने 
लगती है, फिर उस भयंकर शब्द को सुनकर कुत्ता 
वेचारा डर जाता हे और मूँकते हुए इधर-उधर दौड़ने 
लगता है; तब तो उसे चारों ही ओर से कुत्ते ही कुक्त 
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(छाया के) दिखलाई देने लगते हैं, जिससे वह कुत्ता यह 
समझकर व्याकुल हो जाता है कि ये कुच्ते मुझे अब छोड़ेंगे 
ही नहीं, बल्कि काट खायेंगे, वस वह ,खूब ज्ोर-ज़ोर से 
भूक-भू ककर तथा छटपटा-छटठपटाकर गिर पड़ता है 
ओर बेहोश होकर मर जाता हैं। सिंह की भी थहीः 
दशा होती है । जब सिंह किसी कुएं में अपनी परछाँदी 
देखता है, तब उसे दूसरा असली सिंह जानकर उस कुएं 
में कूद पड़ता है ओर इयकर अपनी जान गयवाँ देता है ।. 
बाज़् लख्यो निज छाँह शिला जिमिजानि विहंगम चोंच नसायो।: 
फॉच-गृहे लखि रूप निजे, जिमि स्वानहूँ जीवन भकिगवाँयो ।॥ 
कूप में कूदि मरयो वह सिंह,जे आपुहिं को मन आन बसायो। 
राम लख्ये। जग को निजसे जद भिन्न तवेदुख-नालफँसाये। ।। 
प्रिय आत्मन्‌ | यदि तुम यह जान जाओ कि जैसे 

सीपी में की कल्पित चॉदी सीपी से मिन्न नहीं होती, 
वैसे ही मुझ सचिदानन्द-रूप त्रह्म में का कल्पित जगतः 

. मुझसे भिन्न नहीं है, तब तुम्हें कौन बाँधने तथा छुड़ने- 
वाला रह जायगा १ तुम किससे राग या हंप करोगे 
तममें मोह और शोक कहाँ रद जायेँगे।अजी ! तथ 


( ९१० ) 
वो तुम निखिल इन्दों ओर इ!खों से मुक्त हुए परमानन्द 
का ही उपभोग करोगे अथवा आनन्द की मूर्ति ही 
अन वेठोगे। 3* शान्तिः! शान्तिः!! शान्ति! !!! 





वेदान्त-रहस्थ 

एक न।स्तिक चार्वाक के अन्ुयायिश्रों को छोड़कर, 
आय हिन्दू, सुसलमान, ईसाई आदि सभी मज़हबबाले 
किसी-न-किसी रूप में ईशवर फो मानते हीं हैं और सभी 
का यह कथन है कि ईइवर से प्रेम करो, उसी को पह- 
चानो, उसी को प्राप्त करो, वही तुम्हें सुख देगा; उसके 
हो जानने पर तुम्हारे सम्पूर्ण इ!ख दूर हो जायेंगे, और 
मुम परमानन्दपद को प्राप्त हो जाओगे" “इत्यादि । 

इनमें से एक वेदान्त-सम्प्रदाय भी है, बह 
अनादि काल से चला आ रहा है। उसका कथन है कि 


जन हय्पपभउ5+55>ल्‍-+-++....__ 


न. हे 
*# यहाँ सम्प्रदाय से सतलब सिद्धान्त से है, क्योकि वेदान्त | 
अपने फो परिच्छिन्न नही मानता, वल्कि वह अपने को सर पूर्ण 
देश, समस्त समाज, सभी मजहब तथा हर एढ व्यक्ति मे व्या 
समानता है । प्त 
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'परमतत्व एक ब्रह्म, ही है; उसके सिचा कोई भी पदार्थ 
सत्य नहीं है, अपित सब कुछ बअह्मरूप ही है । जब तक 
जीव की भावना में परमात्मा के अतिरिक्त किसी और 
हो पदाथ का अस्तित्व बना रहेगा, वह जगत अथवा 
अपने को ईश्वर से भिन्न समझता रहेगा; तब तक जन्म- 
मरण के चक्कर से छूट ही न सकेगा, उसके दुःखों का 
नाश भो न हो सकेगा; इसलिये जन्म-मृत्य, जरा-व्याधि 
आदि दु/खों से छूटने और पूर्ण सत्य सुख के। पाने के 
लिये अपने सहित जगत्‌ को ब्रह्मरूप ही जावना होगा; 
जगत के हर एक पदार्थ में अपने ही अखण्ड रूप का 
अनुभव करना होगा; भूत, वर्तमान, भविष्य, तथा इनसे 
भी परे अपने अधविनाशी स्वरूप की ही एक सत्य सत्ता 
के समझना होगा.। 

रष्टि तीन प्रकार की मानी गयीं है, एक आरम्भक, 
दूसरी परिणामी ओर तीपरी विवत्तीय | इनमें से पहला 
सिद्धान्त आरम्भवाद! कहलाता, है जिसे नेयायिक मानते 
हैं; दूसरे को 'परिणामबाद” कहते हैं, इंसपर सांख्यावाले 
अपना दावा रखते हैं और तीसरा 'विवत्तवाद' के नाम 
से ग्रप्तिद्ध है, इसे वेदान्त ने अपनाया हे-। 
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विवर्तवादी वेदान्त कहता है कि भाई ! जगत्‌ की 
रूष्टि शून्य से तो हो ही नहीं सकती, क्योंकि कहीं भी 
शून्य, असत्‌ या अभाव से सृष्टि नहीं देखी जाती | क्या 
आकाश में स्वतः रूष्टि होती है? आज तक तो क्िसी 
ने भी वन्ध्या-पुत्र नहीं देखा | अजी, जहाँ मूल-कारण' 
ही न रहेगा, वहाँ कार्य कैसे होगा ? इसलिये जगत का 
कुछ मूलकारण अवश्यमेव होना चाहिये; तो क्या इसका 
मूलक्रारण जड़ पदार्थ हो सकता है! कदापि नहीं; 
क्योंकि यह वात तो एक बालक भीजानता है कि जड़पदार्थ “ 
किसी चैतन्य के ही बनाने से बनता है। क्‍या घड़े को छुम्हार 
नहीं बनाता । जढ़ रथ को एक चेतन बढ़ई ही तो घनाता 
है। इतना ही नहीं, वरन्‌ जड़ का ग्रवर्चक (प्रक) भी 
चैतन्य ही होता है, जैसे रथ के! चलानेवाले सारथी 
और घोड़े होते हैं । अजी, रूष्टि पर ध्यान देने से तो 
यही पता चलता है कि यह किसी अलौकिक विचित्र 
फारीगर की बनाई हुई है। कहिये ! एथिवी, जल, अगि, 
वायु और आकाश, इन पंच तत्वों को क्या आपने 
बनाया हैं १ क्‍या चॉद, स्य, तारे इत्यादि आपके स्वे 
हुए हैं ? कभी नहीं, यह सब काम किसी सर्वज्ञ सामथ्य- 
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शाली के बिना हो ही नहीं सकता। नियत समय पर 
चन्द्रमा ओर सूर्य का उदय होना; पल, घड़ी, पहर, बार, 
भास, अयन, वर्ष आदि के सिलसिले का न बिगड़ना; 
समय-समय पर ऋतुओं एवं मौसिमों का बदलना; यथा- 
काल वृक्ष, लता, अन्न, पुष्प आंदि में पत्ते, फूल, फलादि- 
को का छगना; यहाँ तक कि रूष्टि-प्रलय का भी नियुक्त 
समय पर ही होना, भला, किसी महान शासक के विना 
कैसे हो सकता है। अजी ! सचमुच ही इसके लिये 
एक मात्र जड़ प्रकृति या केवल जड़ परमाणुओं को कारण 
अतलाना नितांत वालकपन है, अज्ञता है, मू्खंता है। 
इसके लिये तो अवश्यमेव कोई सर्वज्ञ, स्वशक्तिमान, सर्वा- 
न्तर्यामी एवं चेतन्य नियन्ता ही को होना चाहिये | आप 
कह सकते हैं कि ऐसा कोन हो सकता है । अजी, ऐसा तो 
आकमात्र वेदान्तियों का इेश्वर ही हो सकता है। इसपर 
आप करेंगे कि वेदान्ती तो ईव्वर (बह्म) को निगुण मानते 
हैं, उनके निगुण ईश्वर में ये सब शुण कैसे घट सकते 
हैं? तो सुनिये, इसी से तो वेदान्ती 'विवर्चचाद! को 
सानते हैं। इस विचत्तवाद के अनुसार चैतन्य ईर्वर में सब 
कुछ कलिपत साना गया है | विवर्स का अथ ही यह होता 
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है कि किसी पदार्थ की प्रतीति दूसरे रूप में हो जाने पर 
भी उसका अभाव न हो, उसके स्ररूप में रंच भी अन्तर 
न पड़े। जैसे, जब आफाश में नीलता, तम्बू या कराह 
दिखलाई देता है तव क्‍या आक्राश सचमुच रूपवान 
अथवा विकारी हो जाता है, या उसकी अपड्भता में अन्तर 
पड़ जाता है ? इस प्रफार वेदान्तियों के ईश्वर में कितने ही 
गुणों का आरोप कीजिये, उसमें अनेक ब्रह्मांडों की 
कट्पना कर डालिये, उसका कुछ भी नहीं बिगड़ने का; वह 
तो निरवयव, असहू एवं अनन्त ही रहेगा । 

कई एक पदार्थी के परस्पर मिलने से सृष्टि होती है, 
इसे आरम्भवाद कहते हे! और किसी पदार्थ का अपने 
पहले रूप के छोड़ कर दसरे रूप में हो जाना ही 
परिणामवाद' का ममे कहलाता है | अब विचार कीजिये 
कि चस्तुओं का पारस्परिक मेल अथवा एक रूप से दूसरे 
रूप सें हो जाना, विना सावयव पदाथे के कैसे हो सकता 
है ? यह तो रूप तथा अन्भवाले पदार्थो' में ही हो सकता 
है। क्‍या निरवयव आकाश का क्रिसी के साथ कभी 
संयोग हुआ है ? अथवा उसमें रूपान्तर हुआ है! फिर 
'ऐसे संयोगवात्‌ तथा परिणामी पदार्थ तो जड़ तथा 
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ब्िनाशी होते हैं, ओर जढ़ तथा विनाशी वस्तुओं - फी 
चेतनता एवं सत्ता देने के लिये किसी चैतन्य और सत्य 
पदाथ की ही आवश्यकता पड़ती है, तब परिणामवाद 
ओर आरम्भवाद स्वतन्त्ररूप में कैसे चल सकते हैं.? इसी 
से तो ये मूल-रहित ओर अधूरे ही रह जाते हैं। 
अब जिन्नासुओं में यह शंका स्वाभाविक रूप में ही उठती 
होगी कि जब एक ही निरवयव, अरंंग तथा अपरि- 
च्छिन्न परमात्मा है, तो उसमें से जगत आ कहाँ गया १ 
या वह जगव-रूप से क्‍यों दिखलायी देने लगा १ अच्छा इसे 
आप लोग ध्यान देकर सुनें | भाई ! यह विषय आध्या- 
व्मिक् है, बहुत गूढ़ है, अति गहन है; बिना शुद्ध हृदय के, 
बिना चित्तेकाग्रता के, यह समझ में नहीं आता | यही 
कारण है कि वहिमंख बृत्तिवाले विषयी हे तवादी 
विशेषकर पाश्चात्य लोग इससे लाखों कोस दर रहते हैं 
आध्यात्मिक चर्चा के सुनते ही उनका माभा ठनकने लगता 
है। अजी ! इसके रहस्य फे समझ में न आने से ही वे 
- इसका रसास्वादन नहीं कर .सकते, और इसको शुष्कवाद, 
कोरा ज्ञान, नीरंस या करिपत कह डालते हैं। थे वेचारे 
करें तो क्या करें ! उनके सिद्धान्त और इस सिद्धान्त में 
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चहुत अन्तर है। कहा तो यहाँ विपय-त्याग और कहाँ 
चहाँ पिलासिता; कहाँ तो यहाँ अन्तमंखी दृत्ति, कहाँ 
वहाँ वाह्मह॒त्ति, यहाँ तो देहाभिमान को छोड़ना है, और 
चहाँ देहामिमान फो ही बढ़ाना हे, यहाँ तो सुख को 
आत्मा में हँँढना है और वहाँ संसार में; यहाँ जीते जी 
मुक्त होना है, किन्तु बहाँ मरकर मोक्ष पाना है। अजी ! 
यहाँ तो मुक्ति किस्ती से उधार नहीं ली जाती, किसी 
भीं लोक में, किसी का सुख नहीं ताकना पढ़ता, वरन्‌ 
यहाँ स्वतः सर्वस्वतन्त्र सम्राद्‌ होना है, वहाँ उनका 
सिद्धान्त इससे विल्कुल विपरीत है। भरे! मैं कहाँ 
बहक गया, यह सब क्‍या बकने लगा। यहों तो अन्य 
असंग हीं होने लगा, पहला विपय तो छूटने लगा । 
अन्छा, पाठकहन्द ! अब आप पूर्व विषय पर ध्यान दे । 


ऐ भेरे प्रिय श्रेतागण | अनन्त अविनाशी निरा- 
कार चैतन्यदेव के आश्रय में अनादिकाल से एक शक्ति 
रहती है, उस शक्ति को माया, अज्ञान अ्यवा विद्या 
कहते हैं। उस शक्ति के विषय में यह नहीं कहा जा . 
सकता कि वह क्‍या है! कैसी है! क्यों है! कब से 
है--इत्यादि। इसलिये वह अचिन्तय नाम से पुकारी 
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जाती है। चूंकि ब्रह्म सर्वत्र है, अतण्य उसकी शक्ति 
भी हरणएक जगह भरी पढ़ी है | वह तो जगत्‌ की हरणएक 
अस्तु में पाई जांती है । हम देखते हैं कि मिट्टी में घड़े के 
बनने की शक्ति, वृक्षों, धनस्पतियों तथा लताओं इत्यादि 
में औकुरने, फूलने ओर फलने की शक्ति एवं आग में 
जलाने को शक्ति सबन्निहित रहती हे। तब क्‍या ये 
शक्तियाँ इन पदार्थो' से भिन्न हैं? जी नहीं, क्योंकि 
पदार्थ के आश्रय को छोड़कर किसी भी शक्ति को हमने 
आज तक स्वतन्त्र ओर पृथक नहीं देखा । तो क्या शक्ति 
'यदार्थ से अभिन्न है १ अर्थात्‌ क्या पदार्थ को ही हम शक्ति 
कह सकते हैं ? जी नहीं, यह भी नहीं हो सकता; क्योंकि 
आप ही न कहिये, आप में तो बहुत कुछ कार्य करने 
की शक्ति है न? जी हाँ, तव आपको पुरुष कहा जाय, 
था शक्ति १ इस पर आप यही कह उठेंगे कि अजी ! 
मैं तो पुरुष हूँ; तब कहिये कि शक्ति पुरुष से भिन्न कहाँ 
रह गई ९ 

“2 अब में एक ओर रृष्टान्त अप्नि का देता हूँ; इससे 
आपको अचिन्त्य शक्ति का विषय ठीक-ठीक समझ में 
आ जायगा। जबतक श्रप्मि किसी पदार्थ को जलाती 

श्‌ 
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नहीं है, तव तक तो उसकी जलानेवाली शक्ति का पताः 
दी नहीं रहता कि वह कहाँ है १ तव तक तो वह अपग्रि में 
मिल-जुलकर अग्नि-रूप में ही रहती है, परन्तु जब उस 
अग्नि से किसी पदार्थ का संयोग हो जाता है और वह 
वस्तु जलने लगती है, तव तो यह माल्म ही हो जाता है 
कि इस अग्नि में जलाने की शक्ति है, परन्त जब कोई 
उस अप्नि की शक्ति के भणि-मंत्रादि से मोर देता है, 
तव ते चह जला भी नहीं सकती । तो क्‍या शक्ति के 
अभाव से उस अग्नि का भी अभाव हे जाता है ९ नहीं, 
नहीं, वह ते। ज्यो-की-त्यों ही लदलहाती इई दिखाई 
देती रहती है, तव हम शक्ति के अग्नि से भिन्न क्यों न 
समरभें ! यदि बह शक्ति ,अभि-रूप ही हेती ते उसके 
अभाव से अग्नि का भी अभाव हे! जाता। इससे क्‍या 
चह शक्ति अप्ताव-रूपा है ! जी नहीं, वह अभाव-रुपा कभीः 
हे। ही नहीं सकती, क्योंकि यदि उसका अभाव हे। गया 
होता, ते मणि-मंत्रादि के प्रतिबन्धों के द्र होते ही वह 
फिर क्योंकर जलाने लगी १ अतएव बह अभाव-रूप नहीं 
हो सकती । | 


मेरे प्रिय आत्मन्‌ ! आप ज्ञोगों करे अन्त/करणों में 
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कुतूहल मचा हेगा, और हलचली मची होगी । अब तो ' 
पृह शंका सहज हीं में उठती होगी कि जब वह शक्ति 
शक्तिमान्‌ से भिन्न नहीं, और अभिन्न भी नहीं, तथा 
जब बह न तो भावरूप हे ओर न अम्ावरूपा, तब वह 
है कैसी १ इसके उत्तर-रूप में हम तो पहले ही कह चुके 
हैं कि वह शक्ति अनिर्वाच्य है | जब हम उसे याद करते 
हैं, या उसे हढ़ने लगते हैं, तभी वह प्रतीत होने लगती 
है। उस में ख़ूबी यह है कि उसे हम जिस रूप में हूंढ़ते 
हैं, वह उसी रूप में हमें मिल जाती है। मान लीजिये 
कि इस समय हम अपनी चित्त-ह॒क्ति को सब ओर से 
हटाकर एक पुस्तक की ही ओर लगाये हुए हैं; अर्थात्‌ 
उस पुस्तक को ही बड़े ध्यान से देख रहें हैं, तो बताइये, 
इस समय हमारे लिये उस प्रस्तक के सिचा और संसार 
रह ही कहों गया है? जब हम अपने को मनुष्य के 
रूप में देखना चाहते हैं तब मलुष्य रूप में पाते हैं । जब 
हम स्वर्ग की खोज में चलते हैं, तब वह शक्ति हमारे 
'लिये किसी-न-किसी दिन स्वर्ग के ही रूप में आ मिलती 
है।आप थोड़ी देर के लिये अपने चित्त में शक्ति 
(माया), जीव, जगत्‌ या किसी भी चीज़ की कल्पना 
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मत उठने दीजिये, तो आप देखेंगे कि अब आपके लिये 
कुछ भी नहीं रह गया, धबल्कि एकदम प्रलय हो गया। 
क्या अब सचप्रुच कुछ नहीं हैं? आप कहेंगे कि हाँ, 
अब तो कत्पना के अभाव से वस्तुतः कुछ भी नहीं 
रह गया | हम कहते हैं कि यह समझना आपकी बड़ी 
भारी भूल है | अब भी एक तत्त्व ऐसा शेप रह गया है, 
जो करपनातींत है । अजी, सारे कल्पित पदार्थ मन की 
करपना से ही बने थे, कटपना के शान्‍्त होते ही वे भी 
वैसे ही शान्त हो गये, जेसे वायु के बन्द होते ही जल- . 
तरंग शान्त हो जाते हैं; जैसे वाणी के विराम लेते ही 
वक्तता का पता नहीं चलता , अथचा जैसे पुरुष के 
जागते ही स्वम के पदार्थ वि्लीन हो जाते हैं। परन्तु 
जो वस्तु कल्पना से परे है, उसका अभाव कव होने 
का है १ वह तो त्रिकालावाध्य हे, अचल है, अविनाशी 
है, पूर्ण है, शान्त है, वह आपका आत्मा है, सच्चा 
स्वरूप है। यदि आप पूछिये कि यह कैसे ! तो सुनिये। 
आपने ज्यों दी सम्पूर्ण कत्पनाओों को रोक दिया था, - 
त्योंही यह मालूम हुआ था कि अब कुछ भी नहीं है? । 
तब बताइये कि इस 'छुछ नहीं है! का ज्ञान किसने किया ? 
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थह किसने ज्ञाना कि अब कुछ नहीं हे! | वह आत्म 
तत्य, जिसका दर्णन अभी हुआ है, वही आप हैं। यदि 
वहाँ पर आप न रहे होते तो सब के अभाव का ज्ञान 
कौन करता। देखिये न! सर्वाभाव के हो जाने पर 
भी आपका अभाव नहीं हुआ, इसीलिये तो आपका स्वरूप 
ही सत्य ठहरा तथा उस समय समस्त कल्पनाओं के अभाव 
के हो जाने से सर्य-चन्द्रादि के मकाश भी न रह गये थे । 
वहाँ तो ये चमे-नेत्र भी न थे, बल्कि आपने स्वयं अपने 
स्वरूप के प्रकाश में ही पदार्थों के अभाव की देखा और 
जाना था, अतः आप स्वयं प्रकाश--चैतन्यस्वरूप--हैं, 
ओर उस समय किसी भीं पदार्थ के न रहने के कारण 
आपको सुख-दुःख देने बाला कोई भी दूसरा न था। 
अपितु उस समय वहाँ आप ही समस्त दुःखों से रहित हो 
आनन्द-रूप से विराजमान थे;अ्रतएव आपका ही वह स्वरूप 
सब्िदानन्द है । सचमुच कल्पनातीतता की अवस्था बड़ी 
ही निराली है। वह तो अलोकिक है, वही आत्यन्तिक 
सुख अथवा मुक्तावस्था है। उसकी तो प्राप्ति अनेक जन्मों 
के दृढ़ वैराग्य तथा अभ्यास से ही होती है । 

अब आप पूछेंगे कि कल्पना के शान्त होते ही जब 
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सारे पदार्थी का अम्राव हो गया था तब उस अवस्था में 
मेरी वह कव्पना-शक्ति कहाँ चली गई थी, जिसने यह प्रपथे 
रचा था | अजी ! उस शक्ति ने तो उस समय में आप 
में ही लय होकर आप से अभिन्नता ग्राप्त कर ली थी | 
अचिन्त्य शक्ति का जो कार्य होता है, वह तो 
व्यक्त कहलाता है, क्‍योंकि वह इन्द्रियों का विपय हो 
जाता है; ओर वह शक्ति इन्द्रियातीत होने से स्वय॑ 
अव्यक्त है तथा इन दोनों---अध्यक्त और व्यक्त--का 
अधिष्ठान-रूप जो ब्रह्म है, वही आधार कहलाता है । यह 
नियम संसार के हरएक पदाय में पाया जाता है। एक 
घड़े को ही ले लीजिये | मिट्टी का काये जो घढ़ा है, वह 
तो व्यक्त हे ओर मिट्टी में घड़े के बनने की जो शक्ति 
है, वह अव्यक्त--छिपी हुई हे | एवं मिट्टी के सहित 
मिट्टी उपहित--मिट्टी में का व्याप्त--चेतन आधार है | 
प्रिय जिज्ञासु-इन्द ! पूवोक्त अकरणानुसार आपके 


अनन्त, अख ड, निरवन्छिन्न एवं निर्विकार स्वरूप में ही . 


यह अनिर्वाच्य शक्ति अखिल पपश्व का भान करा टालती 
है | यह सुन कर शायद आप फिर भी घबड़ाने लगे होंगे, 
कि अरे ! प्ुसमें प्रपत्य हो और मेरी निर्विकारिता भी 


हक पे 
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बनी रहे, यह कैसा विरोधपूर्ण भाषण है ! यह कैसी 
आइचयंमयी वार्ता है ! यह तो विलकुल असम्भव सा ही 
अतीत होता है । मेरे प्रिय आत्मन्‌ ! आप घबड़ाइये नहीं, 
चित को सावधान करके सुनिये | यह विषय आश्चर्यरूप 
व्या असम्पव नहीं है। अजो ! आप को विकारवान नहीं 
बनाया जा रहा है, आप इस बात पर तनिक ध्यान तो दें । 
आपसे कह! क्‍या गया, यही न, कि वह अचिस्त्य शक्ति 
आपके ही स्वरूप में अखिल प्रपश्व का मान करा देती है, 
तो क्या प्रपश्व का भान होने से आप विकारी हो गए १ 
जी नहीं,कदापि नहीं | क्या आपने यह नहीं देखा कि जब 
दिन में दोपहर-मध्याह-के समय रेतीली जुमीन पर उर्य 
की किरणों पड़ती हैं, तद वहाँ नद-नदी की प्रतीति होने 
लगती है, तो क्या वहाँ सचमुच ही जल रहता है। 
क्या पहों की पृथ्वी गीली हो जाती है, कमी नहीं । 
अज्ञी ! कहीं सूर्य की किरणों में जल होता है ! वहाँ 
आग सी उष्णता होती है। वहाँ नदी का दिखाई देना 
'तो धूप से चोंधियाये हुए दूषित नेत्नों का ही प्रभाव मात्र 
है। गुझ्ला-पु्च में भी दूर से अग्नि की कत्पना हो 
जाया करती है, किन्तु इससे वह गुझे की ढेरी जल नहीं 
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जाती | वस इसी को तो विवर्तवाद कहते दैं, जो पहले 
भी बताया जा चुका है । विभर्तवाद में यद्दी तो विशेषता 
है कि कल्पित पदार्थ से अधिष्टान का कुछ भी नहीं विगड़ता। 
उसमें थोड़ा-सा भी अन्तर नहीं पढ़ता | इस रीति से आपके 
अधिष्ठान में सब्र कुछ हुझ्ा करे, आपकी चिंता कैसी, 
घबड़ाहट केप्ती, आप में तनिक भी विकार नहीं आने 
का | आप अपने-आप में मस्त रहें, आप होने ओर न 
होने से परे हैं, चनने-विगड़ने से निराले हैं, आप मुक्त 
हैं, शाश्वत हैं, शुद्ध हैं, बुद्ध हैं। अब समझ गये न वेदान्त 
का रहस्य ९ पाया न उत्तम सिद्धांत ? बस, अब हों गया 
कहना, कहना है. :--3” शान्ति; ! शान्ति !! शान्ति |! 





जीव का बन्ध-मोक्ष 


जब ईइवर पूर्व कल्प के जीवों के कर्मानुसार अपनी 
माया-हृत्ति के द्वारा नाम-रूपात्मक जगत्‌ को रचकर तैयार 
कर देता है, तव उस जगत्‌ की बरतुओं में जीव सत्य 
तथा आनन्द को बुद्धि करने लगता है। क्ूटस्थ चेतन में 
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पहले-पहल बुद्धि की कल्पना होती है, फिर उस चुद्धि में 
कूटस्थ का अतिविस्व पड़ता है, प्रतिबिम्ब के पड़ते ही 
उसमें प्राण-शक्ति प्रकट हो जाती है; बस, यही जीव 
कहलाने लगता है| यही कारण है कि जिनमें अस्त+- 
करण नहीं रहता, ऐसे मिट्टी, पाषाणादि पदाथों में 
चेतन तो रहता है, परन्तु उनमें जीव नहीं रहता । 
पूर्वोक्त ग्रतिविम्बित बुद्धि और ग्राणादि से कूटरथ 
इस तरह ढक जाता है, जैसे जल बफ़ से या चत्न कपड़े 
से अथवा जैसे अध्यस्त रजत से सीपी छिप जाती है । 
इस प्रकार ढका हुआ कूटस्थ आत्मा अपने को वैसे ही 
भूल जाता हे, जेसे कीई ब्राह्मण मच्य पीकर आान्त होकर 
अपने को शूद्र मानने लगता है, अथवा जेसे कोई चक्रवर्ती 
राजा अपने को स्वप्न में मिक्षा मॉगते हुए देखने लगता 
है । फिर तो कहना ही क्या है, वह कूटस्थ मोह तथा भ्रम 
से ग्रसित होकर अपने को दुखी ओर अल्पज्ञ जीव मानने 
लगता है, तथा सांसारिक पदार्थों में सुख को टटोलने 
लगता है; फिर उन पदार्थों में अनुकूल तथा प्रतिकूल 
बुद्धि करके राम-देंष की रुष्टि करने लगता है । जब किसी 
पदार्थ को अनुकूल मानकर वह उसकी प्राप्ति के निमित्त 
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अयक्न करता है और उसमें जब कोई बाधा डाल देता 
है, वब तो उसके हृदय में क्रोधामि भड़क उठती हे, वह 
जल-भुनकर राख हो जाता है। आह! उस क्रोधामि से 
उसकी छाती केसी जलती होगी ९ वेचारा बढ़ा कं 
सहता होगा । फ़िन्तु, यदि उसे उसकी इच्छित घस्तु मिल 
जाती है, तब तो वह प्रसन्न हो जाता है। पाठक-इन्द ! 
आप जानते हैं क्लि वह क्‍यों प्रसन्न हो जाता है ? उस 
बस्तु से थोड़ी देर के लिये उसे क्‍यों सुख मिल जाता 
है ९ क्‍या उस परतु में आनन्द रखा रहता है? क्या 
उसे उस चीज़ से आनन्द मिलता है? नहीं, नहीं, 
'कदापि नहीं। सच बात तो यह है कि वह जिस पदार्थ 
का इच्छुक था, जिसके लिये वह प्रयत्न में लगा थां, 
'उस प्रिय वस्तु के पाते ही उसकी चित्त उत्ति थाड़ी 
देर के लिये अन्तम ख हो गयी, एकाग्र हो गयी या थों 
कहिये कि उस काल में उसकी चित्त-हत्ति बाहरी पदार्थों 
के पिलकुल भूल गयी, यहाँ तक कि उसे अपने स्थूल 
शरीर का सी मान न रह गया; वस इस प्रकार की 
अन्‍न्तमुंखी बृत्ति में ही उस पुरुष के आनन्द-स्वरूप कृटस्थ 
का प्रतिबिम्ध--आभास--पढ़ा, उस आनन्दाभास के 
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पड़ते ही उसकी चित्त-दत्ति सुखाकार हो गयी, तब बह 
जीव सुख का अनुभव या उपभाग करने लगा | 
अज्ञान तथा भ्रम के कीचड़ में फेंसे हुये वेचारे 
जीव के यह खबर ही कहाँ कि यह सुख मेरे ही स्वरूप 
से आ रहा है । वह जानता है कि यह आनन्द मुझे 
इस चीज़ से ही मिल रहा हे। उस समय उसकी दशा 
ठीक वैसी ही हो जाती है, जैसी उस मृग की होती हे; 
जो अपनी ही नाभि की कस्तूरी के गंध के। पा-पाकर 
जड्ल की घासों में उसकी खोज करता फिरता हे । 
दे।०-ऋस्तूरी मृग-नाभि महें, हूँढत विपिन तमाम । 
तिमि खोजत जग अज्ञ सुख, पावत नहिं विश्राम ॥ 
जय अ्रन्तमें खी दृत्ति चहिमे ख हो जाती है अथांत्‌ 
तःकरण से बाहर निकल कर किसी दूसरे पदाथ के 
ढ ढने लगती है, तब वह आभ्यन्तरिक सुख हाथ से 
निकल जाता है और जीव दुःखी हो जाता है । 
नींद से उठा हुआ पुरुष भी थोड़ी देर तक सुख 
का अनुभव कर ही लेता है, यह क्‍यों? इसीलिये कि 
चह सुपृप्ति से उठा है; उस सुपृप्ति में सम्पूर्ण अपश् के 
लय हो जाने से अत्यन्त अन्तमु खी अधिया की चृत्तियों 
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के द्वारा उसने निजानन्द-रस का पान किया था, वही 
सुख-संस्कार अब भी (सोकर उठने पर) बना दे। क्या 
यह सुपुम्ति सुख पदार्थ-जनित है! कभी नहीं, वहाँ 
सांसारिक पदाथों की गंध भी नहीं है । 

यह सभी जानते हे कि जिस समय किसी के। कोई 
चिंता नहीं रहती और कुछ काम भी नहीं रहता है, 
समय वह सुखपूर्चक बैठा हुआ प्रसन्नता से सुशोभित 
होता है वह सुख या वह प्रसन्नता क्या उसे किसी पदाथ 
से है? जी नहीं, उस समय तो तृष्णा तथा चिंता के अभाव 
के हो जाने से चित्त-हरत्ति अन्तमु ख हो कर आत्मानन्द का 
भोग कर रही है। इसीलिये भाइयो ! ईश्वचर-रचित संसार 
या सं।सारिक पदार्थ तुम्हें सुख नहीं दे सकते, सुख तो 
अपने आप में ही है, तुम्हारे अन्तस्थल में सुख का सागर 
उमड़ रहा है, आनन्द लहरा रहा है, परन्तु वह कामना 
की यवनिका (काई) से ढका हुआ है, अज्ञान की ओट में 
छिपा हुआ है, अतएव अपनी सारी कामनाओं के। अंत+- 
करण से निकाल कर फेंक दे। उन्हें हटा दो, तृष्णाओं के 
दूर कर दो, आवश्यकताओं के। फंक दो और अपने को 
पहचान लो तब देखो तुम सुखभय हो जाते हो या नहीं । 
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रे जीव ! तेरी ही रूष्टि तुके दुःख भी दे रही हे, 
अथांत्‌ जब तेरी चित्त-इृत्ति किसी वस्तु के प्रतिकूल मान 
कर उससे ढेष कर लेती हे, तब तो वह वस्तु तेरे चित्त 
में शत्र॒वत्‌ निवांस करने लगती है; वद तो नहीं, अपितु 
तू ही अपने मन में एक वैसी ही चीज़ रच लेता है, और 
उससे रात-दिन जला करता है | जब वह प्रतिकूल पदार्थ 
कभी वाहर मिल जाता है, तव तो तू अपने हृदय की 
रची हुई वस्तु के नेत्रों के दारा उस पर छाड़ता है अर्थात्‌ 
उस बाहर के पदार्थ में अतिकूत्रता था हप की दृष्टि करता 
है। परिणाम में उस पदार्थ से संतापित होता है, दुःखी 
हीता है, तुझे जलन पैदा होती है । प्यारे! तनिक 
बिचारो तो सही, वह ईश्वर की बनायी हुई चीज़ क्‍या 
सत्य ही तुक्के मारती हे १ या वह तुमसे ढेप करने आती 
है? रंचक ध्यान तो दा, उसका देप ही क्या है | क्या उस 
ईबवर या ईश्वर-रचित पदार्थ ने तुकसे यह कहा है कि 
तू मुझसे छेप कर / यदि नहीं करता, तो तुझे बॉध 
- रखूंगा या मारूँगा ! अथवा कोई और ही दण्ड दूँगा । 
भाई! जब यही बात नहीं है तो नाहक अपने-आप क्‍यों 
दुःख का काम करता है। आप ही अपने ही लिये क्यों 


जा, 


वन्‍्धन तैयार करता है। जब से तू संसार में सुख-इुःख 
मानने लगा, राग-ठेप की सृष्टि करने लगा, तभी से तू 
अपने आप की भूलकर शान्ति, आराम तथा विश्राम 
को खो वैठा | जेसे-- 


स०--दौरि मर्यो झुग आतप में 

जल के श्रभ सो, तऊ बारि न पायो। 
तारन-विम्प मराल लख्यो 

अ्रम-मोतिन के तन-पहू फेसायो ॥ 
धूम में वारिद के भ्रम सों 

तकि चातक ज्यों निज नेन गवॉयो । 
आनेंद मानि लियो जग में, 

तिमि राम' कहूँ विसराम न पायो ॥ 


मेरे आत्मन्‌ | तुम संसार को देखकर दु/ःखी मत 
हो। इसने न तो तुम्हारा कुछ विगाड़ा है और न 
बिगाड़ने का ही है। यदि इसके त्याग से, अभाव से या होप 
से अथवा अदर्शन से तेरा कल्याण हो जाता, तो तू आज 
तक दुःखी ही न रहता, तेरा दुःख-दारिद्र कभी सात समुद्र 
टापू-पार चला गया होता; क्योंकि ठिकाना नहीं कवि इस 
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संसार का कितने बार अलय हो चुका है। ग्रलय है 
क्या ? जगत्‌ का अभाव या अदर्शन ही तो है ? और 
तो जाने दो, इस संसार के अभाव का अजुभव तो तू 
नित्यप्रति सुपृप्ति में करता ही है। तो क्‍या तू सबंदा के 
लिए क्श से मुक्त हो जाता है? या तेरा सच्चा कल्याण 
हो जाता है ? यदि संसार के अदरशन से ही मुक्ति मिल 
जाती,तव तो उच्च, पहाड़ादि भी मुक्त हो जाते | इसलिये 
भाई, यह संसार तेरा शत्र कदापि नहीं हो सकता । यह 
न तो तुझे बन्धन में ही डालता है, ओर न मुक्ति से ही 
रोकता है; बल्कि इससे तो तुझे सहायता मिलेगी, मोक्ष- 
मार्ग में वड़ी भारी मदद मिलेगी | यदि पूछो कि यह 
केसे, तो सुनो | इस संसार को देखकर इसके निर्माता 
का पता लगाया जा सकता है, इसके अधिष्ठान-आधार 
की खोज की जा सकती है। अजी'! वेद, शासत्र तथा 
आचार्य भी तो संसार के ही अन्तर्गत हैं ! इनसे ही तो 
तुके सदुपदेश मिलेगा, आत्म-प्राप्ति का साधन (मार्ग) 
आप्त होगा; और उसके छारा तेरे हृदय में आत्म- 
साक्षात्कार होगा, अपने अख़णड स्वरूप की कॉकी 
मिलेगी, ब्रह्म-तत्व तेरी वृत्ति कूट कर भर 
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जायगा; तू शोक-सागर से पार हो जायगा, तेरी दौनता 
मिट जायेगी, और अविदा-रजनी का अन्त हो जायगा। 
अज्ी ! जब संसार के मिथ्यातत्व का बोध भल्ती भाँति 
हो जायगा, तथ तो संसार के ग्रति तेरे राग-ठेप रह ही न 
जायेंगे, तव तो संसार को देख-देखऋर तू उसी प्रकार 
हंसेगा, जिस प्रफार अपनी मारी हुईं शत्र-सेना को देख- 
कर कोई वीर पुरुष हँसता है । 


क०--जान नर जान अब अपनो स्वरूप जान , 
सत चित, सुख, शुद्ध, मुक्त तेरो रूप है। 
वासना को त्याग गुए्शास्र-अनुरागु जेहि , 
सहन स्वरूप-ज्ञान होगे जो अनूप है॥ 
कर्मछछ उपासना सों चित्त, शुद्ध, शान्त करि , 
ओम-ओम जाप कर, छूटे भवन-कूप है। 
फाहू सें न बोल कछु, निम में मगन रहु , 
तू तो शिवरूप, राम, भूपन को भूप है ।॥ 
3० शान्ति; | शान्ति; !! शान्ति) !!! 
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( रैरे ) 
अचिन्त्य-शक्ति से सृष्ठि 


जैसे मकड़ी--जन्तुविशेष--के अन्दर उसका जाला 

( ताना-बाना ) छिपा रहता है तथा जिस अकार एक 
नन्‍हें-से वोज में अपने सम्पूर्ण डाली और पत्तों के सहित 
गगन-चुम्पो विशाल व<-हक्ष रहता हुआ भी दिखाई नहीं 
देता अथवा जिस तरह सानव-शरीर को चीरकर भी 

देखने से नख, केशादि का पता नहीं चलता तथापि 
मकरी अपने भुख से ही तनन्‍्तुओं की निकालकर ताना- 

याना फैला देती है, एक छोटे-से दाने ( धीज ) से ही 
महाकाय बटहल निकल आता है और मजुप्य-शरीर से 

ही नख, केशादि निकलते रहते हैं। उसी तरह एक ही 

अद्वितीय ईश्वर में माया अथम तो अभिन्न-रूप से रहती 

है, फिर जब पूर्चवकर्प के ग्राणियों के कमे परिपक्ष हो जाते 

हैं, तब उनके भोग के निमिच संसार के रचने के लिये वही 
व्यक्त-अकट--हो जाती है । वह माया मूलतः तिगुण-रूप 

-से ही हे अथवा उसका स्वरूप ही त्रिशुगात्मक हे, इसींलिये 
उस भाया के सभी काये तीनों गुणों से भरे पाये जाते हैं | 


अजी ! किसी भो अव्यक्त कारण का पता उसके कार्य 
डे 
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से ही तो चलता है। शरीर के अवयवों में छिपी हुई 
इन्द्रियों का पता उनके कार्यो' से ही तो मिलता है १ 

यदि कर्ण-गोलकों से शब्द का ज्ञान न होता, या नेत्रों 

के गढ़ढों से दिखाई न देता अथवा चमड़े से स्पर्श न 
जाना जाता, वैसे ही जीभ से रस का और नाक के छिद्र से 
गंध का भान न होता, तो क्या पता था कि इन खानों में 
क्रमशः श्रोत्र, नेत्र, खचा, जीम और नाक, ये ज्ञानिन्द्रियाँ 
हैं। बैसेही यदि परव्रह्म में सृष्टि की इच्छावृत्ति न उठती, 
तो शक्ति ( माया ) का पता ही कैसे लगता | यह कौन 
जानता कि वह आकाश में वायु की तरह त्रह्म में लुक- 
छिपकर विश्राम ले रही है। उस आदि शक्ति की पहली 
क्रिया मैं एक होता हुआ भी चहुत हो जाऊ# ऐसी इच्छा- 
हत्ति ही मानी जाती है। आप जानते हैं कि यह हृत्ति 
किसकी है १ यह दृत्ति परब्रह्म की है, सद्रप की है । भला, 
सत्य की इच्छा असत्य कैसे हो सकती है? उस 
सत्य के समुद्र में ज्यों इच्छा का, संकल्प का तूफान 
उठा कि लगीं सृष्टि की लहरें उठने । अब तो कहना ही ' 
क्या है १ लगे नामरूपात्मक कांग, फेन, चुदबुदे आदि 
%“एको5ह बहुस्थाम;? 
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उठने; या यों कहिये कि वह अमोध संकब्पवृत्ति ही 
लगी नाना ग्रकार के आकारों एवं रूपों को धारण करने । 
आप जानते ही हैं कि वह हृत्ति त्रिशुशात्मिका माया की 
परिणाम थो, अतः वह वृत्ति और उसके दृत्ति के कार्य भी 
जिगुणरूप में ही हुए॥। ., 

४ जैसे आपको शक्ति--वल या सामथ्य--किसी 
कार्य के करने में फिसी एक ही अंग से तो प्रकट होती 
है। देखने या पढ़ने के समय क्या आप सम्पूर्ण शरीर 

, से काम लेते हैं ! क्या उस समय॑ नेत्रों से अथवा मुख के 
ही द्वाश नहीं देखते या पढ़ते ? उसी ग्रकार बह शक्ति भी 
परमात्मा के किसी एक अंग या देश से ही प्रकट हेकर 
सृष्टि का श्रसार करती है। अब इसीसे पाठकगण समझ 

' जायेंगे कि यह माया-रचित जगत ब्रह्म के कितने देश 
में हैं अथवा इस सृष्टि से आच्छादित सोपाधिक चह्म 
कितने अंश में हे | अजी ! जबकि ब्रह्म के किसी एक ही 
अंश की यह शक्ति है, तव उस शक्ति का बनाया हुआ 

४९... जगत कितने अंश में हे सकता है, चह तो स्वल्पातिस्व॒रप 

देश में ही हागा | 
आप कहेंगे कि अजी ! आप जैसे वेदान्तियों का ईश्वर 
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तो निरवयव, अनन्त एवं अखण्ड है, तथ फिर यह क्‍या 
बकने लगे | उस ब्रह्म में कहाँ से अंग, देशादि दिखलाने 
लगे ? आप तो अपने ही सापण से अपने सिद्धान्त को 
खण्डित करने लगे, इसीको तो बदतो ध्याधातः दोप 
कहा गया है । भला, जब वक्ता के ही वचनों में विरोध 
पड़ेगा, तब श्रीता वेचारे क्या करेंगे ? कैसे सम्ेगे। इसका 
उच्तर है कि हम वेदान्तियों की दृष्टि में तो रूष्टि है ही 
नहीं, अपित एक ही अधठवितीय चेततन्य अपने आपमें स्थिति 
है। परन्त आप जिज्ञासुंओं को इस रूष्टि का अस्तित्व 
भासता है, इसलिये आप सोचते होगे द.यह सृष्टि कहाँ 
पर हुई, कैसे हुई, इसकी किसने बनाया, इत्यादि-इत्यादि ! 
अतणएव भ्रीमान्‌ लोगों के विचार--सिद्धान्त--को लेते 
हुए यहाँ वक्त॒ता की जांती है | जैसे लड़के पहले जब मिट्टी ' 
या धूल के घरोने बहुत अच्छे प्रकार बना लेते हैं, 
तब फिर उन्हें विगाइते हैं अथवा जेसे वनाया हुआ मझान 
ही गिराया जाता है, तैयार उक्ष को ही काटा जाता है; 
वैसे ही पहले उस संसार का अच्छे प्रकार से निरूपण 
किया जाता है, जिसकी आप लोग सत्य तथा सुखरूप 
सानते हैं। जब उसका अध्यारोप भली भाँति कर लिया 
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जायगा तभी तो पुनः युक्तियों से उसका अपवाद किया 
जायगा । इस अकार करने से आप लोगों के सुगमता से 
बोध हो जायगा । वोध के होने के अनन्तर ही तो आप 
लोगों के! भी निजात्म-रूप ब्रह्म ठीक हम तत्त्वदर्शियों के ही 
समान निरवयव, अखणड, निष्क्रिय एवं अद्वेत भासेगा । 
पुन; इस प्रकरण में तो ईश्वर की अचिन्त्य शक्ति की 
महिमा के वर्णन की ही प्रधानता रहेगी । 

अब फिर पूत्र विषय पर ध्यान दीज़िये। उस 
त्रिशुणात्मिका माया की इत्तियोँ भी तीन शुर्णों से युक्त 
होती हैं। माया की तमेगुणणी इक्ति से आकाशादि पंच 
मद्राभूत उत्पन्न होते और उनसे चराचर जगत के स्थूल 
शरीर बन जाते हैं और जब थे शरीर कुछ कारये नहीं कर 
सकते हैं वलिक योंही जड़ीभृत होकर पढ़े रहते हैं, तब 
ईश्वर यह संकरप करता है कि मैं इन शरीरों के ढारा 
श्रवण करू, स्पश, करूँ देखें, रस को जानूं और गंध 
का ज्ञान करूँ। बस इस संकरप के ठते ही उस माया- 
वृत्ति के सतोशुण वाले भाग से श्रोत्र; लचा, नेत्र, जिहा 
और नाक एवं अंतःकरण नामक ज्ञानेन्द्रियाँ होकर स्थूल 
शरीर में प्रवेश कर गयी । पुनः ईश्वर ने इच्छा की कि'में 
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बिना कर्मेन्द्रियों के लौकिक कमा के कैसे करूँगा ! अतः 
कर्मेन्द्रियों भी होनी चाहिए, ऐसी रजोगुणी बृति के उठते 
ही वाक, पाणि, पेर, लिंग ओर गुदा तथा पाँच प्राण 
(आण, अपान, व्यान, समान और उठान) भी उत्पन्न 
हो गये | इसके बाद यह शरीर अथीत्‌ ज्ञानेन्द्रियों, तथा 
प्राणादि का समुदाय, चेतना-शज्य जढ़-रूप हो गया 
अर्थात्‌ किसी भी काम के करने या किसी भी पदार्थ के ज्ञान 
के करने में वैसे ही विरकुल-असमथ हो गया, जेसे दाइवर 
के बिना भेटर था रेल नहीं चलती | तव तो वह 
परमात्मा उसमें जीव-रूप से प्रवेश करता हे और उसके 
प्रवेश करते ही उन इन्द्रियों, त्राणों ओर अतःकरणों में 
हलचल मच गयी, वे जाग्रत हो गये | अजी ! वे तो ऐसे 
चैतन्य हो उठे, मानो कोई शतक जी उठा हो । इतना हीं 
नहीं, अपितु रस, रक्त, मांस, मेंद, त्वचा नाड़ी आदि 
शरीर के सभी हिस्से चाछू हो गये। जेसे विजली के 
जलते ही सारे शहर में प्रकाश फेल जाता है, वैसे ही 
तमाम शरीर में चेतन्यता भर गयी है। वे चैतन्य होते 
हो अपने-अपने काम में यथेष्टरूप से नियुक्त हो गये, 
जैसे मालिक के लिए नौकर काम किया करते हैं। 
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वैसे ही वे सब जीवात्मा सुख के निमित्त अनेकों व्यापार 
करने लगे ! 

पूत विवेचन के अनुसार उस असग ब्रह्म के किसी 
शक कोने में भगवती शक्ति प्रकट हेकर अपनी त्रिग्रुणा- 
'त्मिका वृत्ति के द्वारा अपने एक अंग में आकाश, 
आकाश के किसी एक अंश में वायु, वायु के थोड़े ही 
हिस्से में अग्नि, अग्नि के किसी एक भाग में जल और 
जल के किसी एक कोने में पृथियी के रचकर जड़- 
चेतनमय अखिल ब्रह्माएड को बना डालती है, अथवा 
यों समक्रिये कि अएडज, पिएडज, ऊष्मज और स्थावर 
के रूप में स्वयं हो जाती है। ये चार खानें तीन स्थानों 
में रहती हैं, कुछ तो जल में, कुछ थल में ओर कुछ 
आकाश में । 

प्रिय जिज्ञासुहन्द ! पूव जो कहा गया कि 'शरीर में 
ईश्वर पवेश कर गया, इसपर शह्ढा हो सकती हे कि 
अजी ! असंग, निरवच्छिन्न तथा निरवयव पदार्थ में 
सिकलना-पैठना कैसा ? सो ठीक हें, यद्ञपि गति 
साकार वस्त में ही होती है, तथापि इस विषय को इस 
अकार समझना चाहिये कि जेसे निरवयव एवं व्यापक 
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आकाश में गति के न होंने पर भी उसे घड़े में देखकर 
कहा जाता है क्रिइिस घड़े में आकाश ने प्रवेश क्रिया है। 
उत्पन तो होता है घढ़ा ही, ठेकिन कहा जाता है कि 
'टाकाश उत्पन्न होगया', वैसे ही घड़े के नाश होने से लोग. 
कहते हैं कि 'घटाकाश का नाश होगया' | अब विचार 
कीजिये कि क्या सचमुच आकाश प्रवेश करता है ? अथवा 
उसकी उत्पत्ति था उसका नाश होता है १ जी नहीं, ये सब 
क्रियायें केवल घड़े की ही होती हैं, आकाश में तो घटठरूप 
उपाधि से ही इस सबका अयोग किया आता है। वैसे ही मेरे _ 
प्रिय आत्मन्‌ | इस जड़ शरीर में चैतन्य आत्मा के पाने 
से यह अनुमान किया जाता है कि उसने इसमें अवेश किया 
होगा और चैसे ही शरीर रूप उपांधि के बन जाने से कहा 
जाता है कि आता का जन्म होंगया तथा शरीर के नष्ट 
हो जाने पर कद्दा जाता है कि आत्मा मर गया । फिर आत्मा 
को शरीर में प्रविष्ट कहने से यही दिखलाना हे क्लि वह 
शरीर से भिन्न तथा चैतन्य है| नैसे जल-तरंग के भीतर- . 
बाहर, नीचे-ऊपर एक जल ही-जल भरा रहता है, पैसे ही « 
इस शरीर के ब्रह्माण्ड के चारोंओर, सब ओर से एक असंग 
आत्मा--परमात्मा--ही व्याप्त है, वही ओत-पोत है । 
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आओ |! हम सब मिलकर उस परमेश्वर के शुण 
का गान करें, जिसकी अवचिन्त्य शक्ति ने जगत्रूपी 
अधटित घटना घटायी हें । 


गीत--जगदीश ईश मेरे , तेरी शरण में आये । 
दीजे हमें सहारा , भव-रोग हैं सताए ॥ठेका 
इन चार खानि में ही , दुनिया सकल बनायी | 
सवमें रहा समायी , सूरख न मम पाये ॥१॥ 
रवि-चन्द्र ओर तारे , गिरि-हक्ष-सिन्धु-धारे । 
फल-पृष्प-अन्न न्‍्यारे , तूने सकल बनाये ॥१२॥, 
ऋतुयं सदा बदलतीं , फूलों की पंक्ति खिलतीं । 
, तरु-पत्तियों भी हिलतीं , तेरे हुकुम चलाये ॥१॥ 
शुण-गान करके हारे , मुनि वेद-शाख सारे। 
यह राम भी छुकारे , कोई न अन्त पाये ॥४॥ 

3 शान्ति।! शान्ति! !! शान्ति) !!! 
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ईश्वर अन्यायकारी क्‍यों ? 


लोग शंका किया करते हैं कि सष्टिकतो रैश्वर ऐसा 
अन्याय क्‍यों किया करता है १ अर्थात्‌ वह क्रिसीको तो 
राजा बना देता है और किसीको प्रजा। क्रिसीकों 
देव-लोक में भेजता है, तो किसीकोी मनुप्य-लोक में | 
क्रिसी व्यक्ति को धन-धान्‍्य से परिपूर्ण कर देता है, तो 
फिसीसे भीख मेंगवाता है। करिसीको ब्रक्ष-लोक में मेज- 
कर वहों की मनचाही वस्तुओं का भोग कराता है, तो 
फिसीकी यमपुरी में भेजकर या पशु, पक्षी, फीट, पतं- 
गादि का तन देकर नरक के महाकष्ट का अनुभव 
कराता है। कोई मारे ,खुशी के फूले नहीं समाते, तो 
कोई हाय-हाय, करते दिन काटते हैं । कोई खाने-पहिनने 
के बिना मर रहे हैं, तो फोई वख्ताभूषणों से सनधजकर 
डकारे' सारते फिरते है, इत्यादि-इत्यादि । क्‍या यह 
अन्याय नहीं है? विषमता नहीं हे ! यह तो भारी 
ऋरता है, बड़ी निर्दयता है । 


कुछ लोग कहते हैं कि भाई | ईश्वर स्व॒तन्त्र है, उसके 
ऊपर कोई नहीं है, वह जो कुछ करे, सो सब दौक ही है | 
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कुछ लोगों का तो यह स्पाल है कि परमात्मा ऊँच-नीच 
योनियों में जन्म तथा दुःख-सुखादि प्राणियों के कमोनप्तार 
ही दिया करता है, अतएव वह. निर्दोषो हे। कुछ व्यक्तियों 
का यह कथन है कि इश्वर अपने भक्तों को तो सुख 
देता है ओर जो उसका भजन नहीं करते, उनसे विश्युख 
रहता है, अतः वे दुःख पाते हैं, इत्यादि। इस प्रकार लोग 
अनेक प्रकार से समाधान किया करते हैं, परन्तु इन बातों 
से मन को संतोष नहीं मिलता; चित्त सावधान नहीं होता; 
चुद्धि में और अधिक अर उत्पन्न हो जाता है। अजी ! क्‍या 
स्वतन्त्रता का यही अर्थ है कि जो मन में आवे वही 
कर डाले ? क्‍या क्रर होना ही स्व॒तन्त्रता है? जहाँ 
याप-पुण्य का न्याय नहीं है, ऐसी स्वतन्त्रता में आग 
लग जाय । जब वही प्रेरक है, वही कर्मों का कराने- 
वाला है, तव क्िसीसे बुरा कम कराता ही क्‍यों है ? 
उसके तो सभी जीव पभजा हैं। सब पुत्र ही तो है'! फिर 
जो भजन करे, उसकी टहल-सेवा करे, उसे तो वह सुख दे 
ओर जो न करे, उसे दुःख | ऐसा स्वार्थ, ऐसा पक्षपात्त । 
अजी ! थदह तो ग्राकृतिक मनुष्यों का-सा व्यवहार प्रतीत 
होता है, इत्यादि बातें सामने आती हैं। 
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अजी ! यह सब नानात्व तो वैसे ही नहीं है, 
जैसे मंद अंधकार में पड़ी हुई रस्सी में सर्प का भान 
होता हुआ भी वास्तव में वहाँ सच्चा सर्प नहीं रहता। 
अथवा खूब कड़ाके की धूप में जब हमारी दृष्टि किसी 
रेतीली जमीन पर पढ़ती है, तव चहाोँ एक बड़ी भारी 
सरिता.सी बह निकलतो है। अहा हा ))| क्या ही 
आनन्द की लहरें उठ रही हैं, देखिये न ! उसमें तो 
भाग, बुदबुदे, फेन आदि भी दिखाई देते हैं। लो ! 
अब तो उसमें उछ्लतो हुई मछलियाँ भी ग्रतीत होने 
लगीं। अरे! वहाँ तो मुख फाड़े हुए मकर भी हैं। 
क्या ये सचमुच कच्छप ही हैं! वहाँ तो टेंगा हुआ पाल 
भी माल्म हो रहा है, नौका आ रही है क्‍या १ अच्छा, 
चलो तो, तनिक निकट चलफर देखें, वहाँ जाने से बड़ा 
आनन्द होगा, खूब स्तान-पानादि करके दत्त होंगे। 
सो ! अब तो धीरे-धीरे हम सब वहाँ पर पहुँच गये; 
जहाँ प्र विशाल नदी दिखाई देती थी । अरे ] देखो 
न, यहाँ तो कुछ भी नहीं है, पानी का कहीं निशान भी 
नहीं है, कहीं कीचड़ का लेश भी नहीं है । अजी ! वे 
मछलियोँ, मकर, नौकादि क्‍या होगये!? उन्हें कौन ' 
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उड़ा ले गया १ क्‍या वह सब इन्द्रजाल था, या किसी 
प्रेत की करामात थी १ अथवा हम वह सब तमाशा नींद में 
देख रहे थे ? नहीं, नहीं, यहाँ न तो कोई इन्द्रजाली था, न' 
प्रेत ही, और नहम नोंद में ही थे; बल्कि प्रखर धूप के 
सामने हम/री दृष्टि में चक्चोंधी आ गई थी, अतः क्रिण- 
माली भगवान सूर्य की रब्मियों में यह दृश्य दिखलाई 
देता था | इसलिए भाई | इसमें किसी का भी दोष नहीं,, 
अपितु हम लोगों की दृष्टि का ही दोष हे । 

प्रिय मेरे आत्मन ! इस अ्पश्व का एक ब्रह्म ही 
अपिष्ठान--आश्रय --है | इस त्रह्मरूपी रेतीली प्रथ्व्री 
पर उसीकी किरणरूपी विचित्र माया के वल से हमारे 
हृदय और नेत्र चौंधियाये हुये हैं, इसी कारण हम संसार- 
सरिता की बाढ़ देख रहे हैं| जब हम साधन-सम्पन्न 
होकर ब्रह्म-निष्ठ शुरु की कृपा और उसके उपदेशालुसार 
इसका भलीमभाँति विचार कर लेंगे, तब यह प्रपश्व एक- 
दूम मिथ्या हो जायगा; तब यह वैसा न भासेगा, 
जैसा पहले मासता था। इसके मिथ्यापन का ज्ञान होते 
ही एक वही सचिदानन्द बच रहेगा, ओर वह हमारे 
लिये नित्य तथा अपरोक्ष हो जायगा। वह हमें निज रूप छें. 
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अतीत होने लगेगा । आओ, हस सब मिलकर एक साथ 
ऊँचे स्वर से एक गीत गावें ! इससे हमारे हृदय में 
जागृति पैदा होगी, हम में अपने रूप की प्राप्ति के लिये 
उत्साह बढ़ेगा; विवेक, बेरागादि का सम्पादन होगा ! 


गीत--नर मूठ क्‍यों शुलाया , दिल में करो विचारा । 
चिरकाल का नहीं हे , सुत-वॉधवा-सहारा ॥ टेक ॥ 
'घुत डालने से जोती , कबहूँ न शान्त होती । 
तृष्णा विशेष बढती ,भेगादि है पसारा ॥ १॥ 
तेरा शरीर भड़ता, जैते कपूर. उदड़ता। 
किमि मेह-सिन्धु पड़ता , जल्दी गहों किनारा ॥ २॥। 
आनन्द जाहि माना , उसका न सम जाना। 
सगनीर के समाना, सब झूठ ही पसारां ॥३॥ 
जो विश्व का अधारा , अरु 'रामा रूप प्यारा | 
उसको करो बिचारा , दुख दूर हो तुम्हारा ॥ ४॥ 


3० शान्ति: ! शान्ति: |] शान्ति! !!! 
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. दक्तिवन्दना 

वृत्ति भगवती | नमस्कार। भला, पेरी अपार महिमा 
का वर्णन क्रीन कर सकता है? दूने देव, यक्ष, किन्नर, 
प्रनुष्य, पशु, पक्षी, कोट, पतंग आदि सभी पर अधिकार 
माया है : फोई भी तुकसे विपरीत नहीं चल सकता । 
बैचारे स्य, चन्द्रादि तेरे ही कारण आकाश में अमण किया 
करते हैं; वायु भी तेरे ही शासन में रहकर थिरकती और 
विश्राम लेतों हैं; नदियाँ भग्रभीत हो चक्कर काठतीं, 
गिरती, लड़खड़ातीं, और उछलतीं-कूद॒ती हुईं समुद्र के पास 
पैरा ही संदेशा पहुँचाने को जा रही हैं: पृथ्वी भी तेरी ही 
वजह से असक्ष भार की लिये हुए स्थित है; यही क्‍यों, बेचारे 
त्रेदेव भी तो तेरे ही हुक्म से उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार 
फरने का स्वांग भरा करते हैं; तेरे ही कारण निर्विकार 
“इचर भी विकारवान्‌ हो गया है ।-कहाँ तक कहें, त्‌ नित्य 
वयी सृष्टि किया करती है, च्ण-क्षण में अनेकों ब्रह्माएड 
बनाती ओर बिगाडती रहती है; तेरा धाराअबाह रुकता 
डी नहीं। यह पतो नहीं कि ये अठखेलियाँ तू कब से 
बेल रही है ओर कब तक खेलती रहेगी ९ 

तुने किसी से सागर में पुल वंधवाया तो किसी से 
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नख पर पर्वत उठवाया; किसी के गठे में सप॑लपेटा तो 
किसी की नाग पर शयन ही कराया ; किसी के शिर पर _ 
पृथ्वी रखायी तो किसी से दॉतों पर ही ; क्रिसी के गदे 
के बदले शाक के छिलके खिलाये तो किसी को थोड़े से 
तन्दुलों में ही तृप्ति दी; किसी को रुलाते-रुलाते मारा तो 
किसी की हँसाते-हँसाते ही जान ले ली । हे हतते ! तूने कहीं: 
समरसागर में रुधिर की धार बहायी, कहीं राज्य दिलाया, 
किसी के स्वर्ग भेजा ओर किसी के नरक । तेरे तूफान 
को कोई रोक नहीं सकता, तेरी अलयाग्नि के बुमाने में - 
कोई भी समय नहीं हुआ । भला, तेरी लीला कौन समझ _ 
सकता है। शेष, शारदा, ऋषि, मुनि इत्यादि ने तेरा, 
निर्णय करते-करते थक कर 'न इति! का आश्रय लिया, 
और तमे अनिरवंचनीय ही कह डाला | 

हे देवि | क्या तू ऐसा ही खेल खेला करेगी १ क्या 
विश्वाम न लेगी ! अब राम पर कृपा कर, कृपा कर,. 
राग-देषादि इन्द्रों से दूर कर, उसे अब अधिक न सता | 
क्‍योंकि अपने तमोगरुण की प्रधानता से आवरण तू ही है ) 
ओर सतोशुण की प्रधानता से आवरण का नाशक भी तू ही; 
है, इसलिए तू अब उसे अपना सात्विक स्वरूप श्रदान कर ! 
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राम फे इस अनादि-काल के आवरण को दूर कर, जिससे 
राम अपने रूप की फाँकी अहनिशि पाता रहे | अरे ! 
अहंदर्शन कहाँ से आ गया ९ यह भी तो एक परदा ही है 
ओर माँकी लेने में भी हत का परदा ही प्रतीत होता है, 
अतः अब रास यही चाहता है कि राम, राम ही रह 
जाय, अजुमव-रूप ही हो जाय, बोध की मूर्ति ही बन 
जाय, अथवा बनने ओर बनाने से परे हो जाय । 
में समझता हूँ किजब तू राम को इस अनिवंचनीय 
दशा सें लाना चाहेगी या लायेगी तब उससे पहले तुमे 
अपने को ही खो देना पड़ेगा । इस अपने नाश के सय॑ 
से कदाचित्‌ तू ऐसा न कर सकेगी, परन्तु स्मण रखना, 
राम तुझे विश्वास दिलाता है, तू ढदरना मत; इसमें तेरी 
कुछ भी क्षति न होगीं; इस प्रकार तेरा नाश होना तो अमर 
ही हो जाना है। जब राम के तुच्छ अहंकार को हटाकर 
तू उसे अविनाशी बना देगी, तब तू भी अपने को नाश- 
कर अमर हो जायगी। बस, राम की ओर तेरी दशा एक 
ही हो जायगी | तेरी भो खटपट छुठ जायगी, और मेरी 
भी | आओ हम दोनों अपने असली स्वरूप को ग्राप्त हों । 
3४ शान्ति: शान्ति. शान्तिः 


( *£२ ) 
दत्ति क्‍या हे ? 


प्रिय जिज्ञासओ ! अब आप लोगों को में यह 
बतलाना चाहता हूँ कि शत्ति है क्या ?” अर्थात्‌ वृत्ति 
किसे कहते हैं, और उसका कैसा स्वरूप हैं, तथा वह क्या- 
क्या लीला -करती है। अजो ! बृत्ति का वर्णन तो ब्रत्ति 
की ही सहायता से हो सकता है, अतः पहले में प्रार्थना 
करके उस बृत्ति देवी को प्रसन्न तो कर छे । 


हे देवि ! हे इत्ते ! तू ऐसी दया कर, जिससे में तेरा 
वर्णन कर सकूँ, क्योंकि तेरा वर्णन तेरे ही द्वारा होगा । 
यदि तू अपने सात्विक स्वरूप का सम्पादन इस हृदय 
में न करेगी, तो 'भला में तेरा, केसे कुछ वर्णन कर 
सकूंगा १' इसलिये अच तू मेरे लिये अपने शुद्ध स्वरूप 
का प्रदान कर | देख, तू इसमें सोच मत कर, मैं 
तेरा वर्णन कर तुझे सीमित नहीं करना चाहता। तेरी 
असीस महिमा 'का वर्णन असीम ही होगा; परन्तु 
हा, मेरे इस वर्णन से तुझे "अपने अनादि कालीन 
नकली . रूप को तो अवश्य ही खो देना 'पड़ेगा! 
लेकिन साय-ही-साथु ठुझे . अमरता . भी मिल जायगी, 


( ५३ ) 


तुझे अपने सच्चे स्वरूप की प्राप्ति भी हो जायगी। तू 
निर्विकरप, अचल, असीस एवं आतनन्द-पद पर स्थित हो 
जायगी। सत्ता, आनन्द कौन नहीं चाहता ? आनन्द 
के ही तो सब उपासक हैं? अतएव वृत्ति-रुप में प्रवर्तित 
हे मेरे आत्मन ! तू आप -ही अपने ऊपर क्रपा कर । 
प्रिय वाचकहन्द | अन्त।करण अथवा अज्ञान के 
परिणाम को इत्ति कहते हैं, अथवा जब अन्तःकरण या 
अज्ञान एक रूप से दूसरे रूप में हो जाता है तब उसे 
हम वृत्ति कहने लगते हैं | अन्तःकरण के झुरूप परिणाम 
चार हैं। पहला वृद्धि, दूसरा चित्त, तीसरा मन 
और चौथा अहड्वार | जब अन्तःकरण में किसी विषय 
के निश्चय करने की बृत्ति उठती हे अथांत्‌ जब अंतः+ 
करण किसी प्रन्‍न को लेकर उसे हल करने लगता है, 
तब उसे बुद्धि-इत्ति' कहते हैं। जब वही अन्तःकरण किसी 
पूर्व अनुभूत विषय का चिन्तन या स्मरण करने लगता 
है, तव 'चित्त-हत्ति' कहलाती हे । इसी अकार जब अन्तः- 
“क्रण में किसीं विषय केः बारे में चार-बार क्यों, कैसे, 
ऐसा या वेसा' इत्यादि संकल्प-विकटप उठने लगते हैं 
तब वह 'मेनोह॒ति' कही जाती है, और जबः वहीं अंत: ' 
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करण शरीरादि के अमिमान से ग्रसित हो जाता है, तब 
उसका नाम अहंकार-बृत्तिं हो आता है। इस प्रकार 
अन्तः/करण की मुख्य वत्तियाँ तो केवल चार ही है, प्रन्तु 
बुद्धि को निश्चय करने के लिये अनेक विषय मिल जाते 
हैं, वेसे ही चित्त मी अनेक विपयों का चिन्तन करता 
रहता है; मन भी अनेक पदाथों का संकल्प-विकरप 
करता रहता है, तथा अहंकार भी अनेक वस्तुओं में 
होता रहता है। इस रीति से अन्तःकरण की बृत्तियाँ 
अनन्त हो जाया करती हैं । जब फोई पदार्थ किसी 
प्रतिवन्‍्ध या आवरण के कारण ठीक-ठीक नहीं प्रतीत 
होता और उसमें संशय ( संदेह ) अथवा विपर्यय--- 
विपरीत ज्ञान--हो जाता है, तब वह अज्ञानात्मक भ्रमा- 
त्मिक-इृत्ति कहलाती है। स्थघृति-ज्ञान को किसी ने तो 
अविद्या की वृत्ति से उतपन्न माना हे ओर किसी ने अ्रन्त+- 
करण की बत्ति से; विशेषतया आचार्य की तो सम्मति 
इसे अविद्या की ही वत्ति के मानने में हैं । 

अंतःकरण पंचभूतों के सतोगुण से बना है, अतः 
वह स्वच्छ है। अंता/करण पर पड़ा हुआ आत्मा का 
प्रतिविम्ध जीव कहलाता है । ग्रतिविम्ब होने के कारण 
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जीव मिथ्या है। वह कूटस्थ आत्मा की सत्यता से अपने 
को सत्य मान बैठता है और उसी आत्मा की सत्यता 
से उसे अन्त/करण भो सत्य ही प्रतीत होता है, तथा उस 
अंतःकरण में भतिविम्बित हुए, लोहे में अग्नि के सदश 
मिले हुए, उस मिथ्यारूप को वह अपना सत्य स्वरूप ही 
आप छेता है । चूंकि जीव ज्ञान-स्वरूप आत्मा का प्रतिविभ्य 
है, अतः उसमें जानने की शक्ति होती है | अजी ! स्वच्छ 
अंत/करण की दृत्तियाँसी स्वच्छ ही होती हैं, अतएव उन 
चुत्तियों पर पढ़ा हुआ चेतन्धात्मा का आभास भी जीव 
ही कहलाता है, यहाँ भी जीव वृत्तियों के धर्मों को 
अपना ही मान लेता है। आप जानते ही हैं कि प्रति- 
एवेम्ब की दशा ठीक वैसी ही होती है, जैसी उस पदार्थ 
की होती है, जिसपर बह ग्रतिविम्ब पड़ा रहता है । क्‍या 
कभी आपको ऐसा शीशा नहीं मिला, जिसमें आपका 
सुख बहुत ही लम्बा दिखाई देता हे ? कभी तो आपने 
शेसा भी शीक्षा पाया होगा, जिसमें आपका चेहरा 
बतलाकार प्रतीत हो । कभी-कभी तो ऐसे भी शीशे मिल 
जाया करते हैं, जिनमें मुख की आकृति में बहुत कुछ 
शेसी विंकृति आ जाती है; जिसे देखते ही वैसे ही भय 
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होता या घृणा पैदा होती हैं, जेसे किसी की रुद्रगण के 
मिल जाने से । अजी ! कमी-क्मी तो ऐसा भी दर्पण 
मिल जाता है, जिसमें आपका मुख असली मृख से भी 
अधिक सुन्दर दिखाई देता है। अब आप विचार करें 
कि क्‍या उपयक्त गुण आपके असली मुख के ग्रुण होते' 
हैं? क्‍या वस्ततः आपके मुख वैसे ही हो जाया करते 
हैं ? जी नहीं, कदापि नहीं । ये सव शुण उन शीक्षों के' 
रहते हैं। उनपे आपमें तो रंच भी विकार नहीं आता; 
कुछ भी अंतर नहीं पड़ता, आप तो अपने असली रूप 
से ज्यों-के-स्योंदी उपस्थित रहते हैं । 

प्रिय पाठकों ! उपर्युक्त रीति से जेसी-जैसी हृत्ति 
होती जाती है,उसकाग्रतिविम्बित हो नेवाला जीव भी पैसे-ही- 
वैसे होता जाता है । जब अंत्तकरणं की हत्ति दःखाकार 
होती है अर्थात्‌ जब वह दुःख से नाता जोड़ लेती है, तब 
जीव भी दुःख-रूप ही हो जाता है | यों ही उसके सुखाकार 
होने से जीव भी सुखमय हो जाता है। जीव अपना स्थांग 
ठीक उसी विषय के अनुकूल चनाने लगता है, जैसा विषय 
टंत्ति ग्रहण करने लगतो है । बस, इसी नियम से जीव 
की सुगति तथा दुर्गति एक इत्ति के ही अधीन हो जाठी 
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है। इत्ति जिस विषय का अभ्यास विशेषरूप से करती 
रहती है, उसी दिपय को संरक्ार हृदय में दह होता ज्ञाता 
है और मरणपर्यन्त वना रहकर शरीर के छूटने के समय 
में भी उसे उसी की स्मृति बनी रहती है, फिर शरीरान्त 
होने पर इस जीव के सामने वही विषय आ उपस्थित 
होता है। इस वार्ता को वैसी ही समकनी चाहिये, जैसी 
स्वन्त की होती है। अजी ! हम लोग दिन में जिस 
विपय या बस्त का मनन इड्तापूर्णफ करते है, वही विषय 
था बस्त स्व॒प्त में आ मिलता हे। शरीस्त्याग के बाद 
और नवदेह के पुनः न प्रिल जाने से पूथ की अवस्था 
स्वप्मावस्था ही तो है। इसी बीच की अवस्था में जीव 
स्वर्ग-नरक का स्वप्न देखा करता हे | इतना ही नहीं, 
अपितु शरीर धारण करना, पुनः अपने करम-फल का भोग 
करना तथा नाना गकार के क्रग्ों का करना, फिर 
शरीरान्त हो जाना, यह सब स्वप्न ही है। यह सब 
स्वन्न.स्वपान्तर अनादि काल से चला आ रहा है। जीव 
- के शरीर में जब साल्विकी चृत्ति की प्रधानता रहती है, 
तब ता शरीर के छोड़ने के बाद वह स्वर्ग का स्वन्न 
देखता है, रजोगुणी बत्ति की ग्रधानता से मत्यु-लोक 
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में अपने को सनुष्य-रूप में पाता है ओर तमोगुणी इतति 
से अपने को पशु, पत्ती, कीट, पतंगादि के रूप में देखता 

है । इस विषय को स्पष्ट रूप से यों समझना चाहिये । 
मान लीजिये कि एक बढ़३ई है, चद एक अच्छी 
सन्दूक वना रहा है । वह दिनमर बनाता रहा, परन्तु 
सन्दूकू तैयार न हो पायी, इतने में सर्यास्त हो गया, 
और रात हो गयी, तत्र बढ़ुई खा-्पीकर सो रहा। 
क्या आप कह सकते हैं कि वह जब सवेरे सोकर उठेगा 
तो फिर कौन-सा काम करेगा | अजी ! वह तो फिर 

उसी सन्दुक के वनाने में लग जायगा, जिसकी उसने अधूरा 
छोड़ दिया था । यदि दूसरे दिन भी वह सन्दूक तेयार न 
हो पाये ओर पुनः रात हो जाये, तो तीसरे दिन भी 
चह उसी काम में अवश्य लग जायगां | इसी तरह जब 
तक बह सन्दूक पूर्णतया तैयार न हो जायगी, तब तक 
बराबर वह अतिदिन उसी के बनाने में लगा रहेगा; कारण 
यह है कि उसकी चित्त-बृत्ति तो उस सन्दूक के ही बनाने . 
में लगी है। वह चाहता है कि में अच्छी सन्‍्दूक बना लूँ: . 
इसके बनाने से परे अच्छा मूल्य मिलेगा । ह 
ठोक यही दशा इस जीव की भी है, यह जिस पदार्थ 
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में आसक्त हो जाता है तथा इसकी मनोह॒लि जिस वस्तु के 
लिये लालायित हो जाती है, उसी के लिये वह आजीवन 
अयत्र में लगा रहता है। जबःबह सनचाही चोज़ उसे 
जीते-नी नहीं मिलती, तब अन्त/करण में वह उसी की 
चासना लिये हुए शरीर को छोड़ देता है। अब तो उसके 
जीवन-छूये , का अस्त हो गया और मृत्यु. अँपेरी 
रात आ गई, अब तो वह किसी पूर्वा्नित कमे के 
फ्ल-स्व॒रूप रवग या नरक का ही स्वप्न देखेगा। पुनः जब 
उसके पुनर्जन्म का उयोदिय होगा, तथ फिर बह उसी कम 
का आरभ्म् कर देगा, जिसकी वह अधूरा छोड़ चुका था | 
यदि वह उसकी उस शरीर से भी पूरां न कर पायेगा, तो 
पुनः 'आगे के शरीर से उसी प्रयत्न में लग जायगा | 
तात्पय यह है कि उसे जबतक वह वस्तु न मिल जायगी, 
तब्तक उत्तरोचर जन्मों में वहे बराबर तदर्थ पुरुषा्थ 
करता जायगा | फलतः किसी-न-फिसी जन्म में वह उस 
चीज़ को आप्त ही कर लेगा। जिस दिन उसे अपनी 
इच्छित वस्तु भिल जायणी, उसी दिन वह अपना ग्यत्न भी 
खगित कर देगा, परन्तु यदि फिर किसी अन्य पदार्थ की 
कऋमना उठ गई, तब तो फिर वह उसके लिये पुरुषार्थ में 
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' हालती हैं। अज्जी ! इन वृत्तियों बाला तो सर्वदा 
शोकसागर में ही हवा रहता है तथा संशय, भ्रमादि 
उसके पिण्ड के। छोड़ते ही नहीं | उसे न तो कभी शान्ति 
ही मिलती है और न कभी विश्राम ही । 

जब यही चत्ति शम, दम, विवेक, विचार, संतोष, 
चुमा, मैत्री, करुणा, सुदिता, शील, दया, सत्य आदि 
के रूप में हो जाती है, तव वह इस जीच के लिए परम 
हितैपिणी बन जाती है। तब तो यह जीव निर्भय हो 
जाता है, किसी भी जीव के दु/ख नहीं पहुँचाता, 
प्राणियों से छणा नहीं करता, दीनों की यथाशक्ति सहा- 
य॒ता करता है. तथा अनाथों की अपनाता है। उसपर 
लोग अ्रद्धा-विश्वास रखने लगते हैं, उसके बड़ा सुख 
होता है। उसका यश चारों ओर फैल जाता है, उसके 
लिए स्वर्ग-मार्ग' खुल जाता है तथा वेचारो ऋद्धियां- 
सिद्धियां उसको आज्ञा की भूखी रहती हैं| अजी | इन 
वृत्तियोंत्राला पुरुष तो यज्ञ करता है, दान देता है, 
अतिथि-सत्कार करता है; गुरु, धराह्मण तथा संतों को 
साक्षात्‌ परमेश्वर की भूर्ति ही मानता है। इन देवी 
वृत्तियोंचाले के! यदि आजही वसुधा का राज्य मिल जाय, 
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तो भी उसे कुछ ६ नहीं होता तथा यदि वह आज ही 
द्रारिद्रय-इु!ख से संतत्त होकर दर-दर भीख माँगने लगे, 
तो उसे कुछ चिंता और विषाद मी नहीं होता । 

जद यही जृत्ति वेराग्य के रूप में परिणत हो जाती' 
है, तब तो जीव की दशा विलक्षण ही हो जाती है। 
पैराग्यद्रति वाला पुरुष राज्य नहीं चाहता, उसके लिये 
तो स्वर्ग भी तुच्छ है। ब्रह्मलोक का ऐच्वर्य तो उसे मानो 
काटने दौड़ता है, जन-समुदाय तो उसके लिये कंटक- 
विपिन ही बन जाता है। वैराग्यहरचि का अविभांव होते. 
ही प्रथम के मित्र भी शत्रु से भतीत होने लगते हैं।' 
सांसारिक विषय हलाहल बन जाते हैं। यहाँ तक किः 
ऐसा वैराण्यवान्‌ व्यक्ति अपने शरीर के भी कुछ नहीं 
समभता, उसकी ममता तो शरीर से बिलकुल ही हट 
जाती है । वह तो इस शरीर के छोड़ने के लिये अत्येक 
समय तैयार रहता हें । 

प्रिय पाठक हन्द सोचते होंगे कि अरे ! यह क्‍यों ९ 
इस पुरुष के क्‍या हो गया १ इसकी ऐसी दशा क्‍यों 
होगयी १ इस वैराग्यवृत्ति में क्या खूबी हे ? अजी ! इस 
वृत्ति ने तो अहृशुत लीला कर दो । ओह ! इससे तो बेचारे 
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जीव की समस्त अभिन्लापाओं पर पानी ही फिर गया, 
उप्के सारे मनसत्े ही चकनाचूर होगये। डेसकी दशा 
तो बिल्कुल ही पलट गयी । अ््ञी १ आप पूछ सकते हैं कि 
उसकी दत्ति ने क्रितके लिये बराग्य धारण कर लिया $ 
यह वेचारा जीव क्रिस सुख के लिये पागल होकर दर- 
दर भटकने लगा ९ वह कौन सी वरतु है, जिसके लिये 
इसने दिन-रात एक कर दिया है ? यह बेचारा बाड़े 
में ठिठुर रहा है, धूप में जल रहा है | इसे रात का नींद 
नहीं आती; कमी तो चलते-ही-चलते रात समाप्त कर 
देता है ऑर कभी बेठे ही वेठे यह किस तत्व की खवीज में 
है १ अच्छा सुनिय्रे, यह दीवाना क्या अलापता है १ 
स०--तजि मान-गुमान सदा चित सों 
दरि-नाम भजों शअ्रति जो सुखक्ारी | 
. सिर काल बली नित नाचत है 
नहें सके पर तोहि का कुवियारों॥ 
'दिराहईस, रावन, फेस ब्रली 
घतनाद अये, न बचे बलघारी। 
. धूरि मिले, पन-धाम-धरा, 


हरिनामहि' 'राए! है-सत्य विचारी ॥१॥ 
44 मर ९ |; 
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मन-मूठ रे ! मान ले बात कही , 
कलि में हरिनाम सजीवन-मूरी | 
तजि नाम भर्जें विषया नर जे, 
निज हाथ गरे पे चलाबत छूरी॥ 
मग के सम तू भटठके जग मैं, 
तजि नाम भरो जेहि में सुख भूरी । 
सुत्ठ रे हतभाग ! सुधा तजि क्‍यों, 
यद राम! सप्रेम चबात है हरी ॥२॥ 
शो ! इसके गाने ने तो भंडा-फोड़ कर दिया । इसके 
सन की बात बतला दी; आपको तो कुछ कदना ही नहीं 
पड़ा । अजी ! इसकी हार्दिक इच्छा, इसके दिल का सच्चा 
अरमान है, अमिय-रस पीना, संजीवन-मूरि का सेवन 
करना, अमर होना, सुस-स्वरूप का हो जाना !” क्‍या 
आप बतला सकते हैं कि इस अल्हड़ दिवाने का यह 
अरमान क्‍यों कर पूरा होगा ? नहीं, नहीं, यह आपको 
बतलाने की कोई ज़रूरत नहीं है। मिसे श्ुधा लगती है, 
वह अन्न खुद हूँढ़ लेता है, प्यासे को पानी की याद नहीं 
दिलाई जातो, क्या धूष से मारे हुए पथिक के लिए छाया 
दिखलानी पढ़ती है ! हरगिज नहीं । वैसे ही वैराग्याग्नि 
ज 
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से संतप्त इस पागल ने संतों तथा सच्छात्रों के द्वारा 
विश्राम का मार्ग खुद हूँह निकाला है, बह मार्ग है 
“हरिनाम । इसने 'हरिनाम! का आश्रय लिया है, पिपय- 
सर्प से डसा हुआ इसने अपने लिये 'हरिनामा को ही 
संजीवन बूटी समझ रकखी है, यह अविया-रुत्यु से 
मरा हुआ अब हरिनाम' की सुधा पीना चाहता है! 
देखिये न, यह लो एक 'हरिनाम' की छोड़कर दुनिया की' 
सारी न्यामतों को मृगठष्णा का ही पानी ब्रतलाता है। 
विषय-समूह को विप का प्योल्ला समझता है | इसके लिये 
वे हरी के समान निरस दिखाई देते हैं, क्योंकि इसने 
सांसारिक भोगों की असलियत को अच्छी प्रकार समझ 
लिया है। थह संसार-सागर में इधते-इचते थक गया है, 
चौरासी लक्ष यानियों में लुद़कते-लुढ़कते उकता गया है । 
इसलिए यह अब आराम तथा विश्राम लेना चाहता हे ।' 
यह तो एक 'हरिनाम' के अवलम्धन से ही वड़भागी 
बनना चाहता है | 

अब आप लोग यह सोचते होंगे कि अरे ! वेदान्त 
के अनुसार तो नाम-रूप सिथ्या हैं, तो भला, नाम के 
आश्रय से आराम या विश्राम कैसे मिल सकता है! 
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इससे अमरता भी क्योंकर मिलने लगी ? मिथ्या नाम 
फी सुधा या संजीवन बूटी कहना तो निहायतं पागलपन 
है। प्यारे आत्मन्‌ | आप घबड़ाइये नहीं, तनिक्त राम 
की बातों पर ध्यान दीजिये। नाम, नामी से मित्र नहीं 
होता, क्या 'देवदर्ता कहने से देवदस के रूप का बोध 
नहीं होतो १ दिवदत्त' इस नाम के पुकारने से क्या रूपवान 
देवदत नहीं बोलता १ था नहीं चला आता १ तब रूप से 
नाम अलग हो ही कैसे सकता है १ इस रीति से हरि का 
अर्थ होता है, हरण करनेवाला' | अजी ! यह हरि तो 
पाप का हरण करता है, नाश करता है; तो फिर 
अविद्या या अज्ञान से बढ़कर और दूसरा पाप ही क्‍या हो 
सकता है । इस अविया ही ने तो जीव को अपने वास्त- 
विक स्वरूप से वंचित कर रखा है | इसने ही तो जगत्‌ 
में सत्य तथा सुख की ब्द्धि करा डाली है, इसके ही 
कारण सें नाना कमे-रूप भेड़िये जीव को कुचल-कुचलकर 
खा रहे हैं। इस अज्ञान-रूपी अविद्यायाप के नाश 
: होते ही कामना, कमे एवं कर्म-फल के सम्पूर्ण दुःख-जाल 
नष्ट हो जाते हैं; इनके नब्ट होते ही जीव अपने असली 
अविनाशी स्वरूप का अनुभव करने लगता हे ! 
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इस अविद्या-रूपी पाप का नाश तो एकमात्र विद्या 
( ज्ञान ) ही कर सकती है। जब हृदय में सत्य ज्ञान-हरि 
का उदय होता है, साक्षात्कार हो जाता हैं, तब तो 
आज्ञान के पाप का एफदम अभाव हो जाता है। 
अज्ञान के दूर होते ही इस जीव के सभी छेश छूट जाते 
हैं। यह अपने मत्येभाव की छोड़कर अमर हो जाता है, 
आनन्द-स्वरूप ही वन वेठता है। जब नदियाँ अपने 
स्वामी समुद्र की शरण में जाती हैं, तव क्या उनके 
नाम-रूप रद जाते हैं ९ क्या तब 'मंगा और “कमेनाशा' 
में कुछ भेद रह जाता है । 

अजी ; उन्हें तो यह याद ही नहीं रहता कि हम 
अम्नुक स्थान से निकलकर अम्ुक रास्ते से ठेढ़ी-मेढ़ी 
बहती हुईं आ रही हैं तथा यह भी ध्यान नहीं रहता कि 
हमारे अम्ुुक नाम तथा वर्ण थे और हमारे जल के स्वाद 
ऐसे थे; बरन्‌ थे तो समुद्र में पहुँचते ही उसमें बिल्कुल 
घुल-मिलकर उसके ही रूप की हो जाती हैं| वैसे ही इस 
वेराग्यवान्‌ की पैराग्य-इत्ति ने अब 'हरिनाम' का शरण ४ 
ले ली है। यह हति सव ओर से हटकर अब केवल उस 
नामी की, शञान-स्परूप परमात्मा की बार-पार आदृत्ति 
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या उसका अस्यास करते-करते ज्ञानाकार, परमात्मामय, 
हो जायगी । वह तो बोध की मूर्ति वन बैठेगी । बोध-स्वरूप 
होते ही वह अपना पहला स्वरूप छोड़ देगी अर्थात्‌ तब 
वह वृत्ति, वृत्ति ही न रह जायगी । आपने हरि-नाम का 
मतलब अब समझा न देखी न हरि-नास की सहिसा ! 
चस इसी प्रकार हरि नाम के आश्रय से अमरता मिल 
जाती है । 
भाई ! यद्यपि नाम-रूप मिथ्या हैं, तथापि इनका 
/असत्य तो लक्ष्य हो ही नहीं सकता । जिस चैतन्यदेव 
' में ये कल्पित हैं, वह तो सद्रप है, कूटस्थ है, भूमा है 
आपका आत्मा है। 
जिस प्रकार घर में रखी हुई मणि का अकाश 

किसी भरोखे के द्वारा निकलकर जुसीन पर पढ़े और उस 
जुमीन पर पड़े हुए प्रकाश को ही कोई दूर से मणि 
समभफकर दौड़े, तो वह उस नकली मणि ( प्रकाश ) 
के ही ज़रिये असल्ली मणि की पा जायंगा, क्योंकि उस 
प्रकाश के पास पहुँचने प्र वह उस प्रकाश को झरोखे 
से निकलता हुआ देखकर, उस भरोखे के अन्दर 

देखेगा, तो उसे सच्ची मणि दिखलायी देगी | उसी प्रकार 


( 96 9) 


यह अंत।करण की हृत्ति कल्पित नाम-रूप के द्वारा 
अपिपष्ठान ब्रह्म का पता लगा ही लेती है । 

प्रिय पाठकगण ! अब तो आप यह भली भाँति 
समझे गये होंगे कि टृक्ति क्या है ! ओर वह क्या-क्या 
तमाशा करती रहती है ? तथा उसके द्वारां जीव का 
वन्‍ध और मोत्ष किस प्रकार होता है। यह अखिल 
द्वेत अपश्च-हत्ति से ही बना हुआ है, अतएव यह बृत्ति 
रूप ही है और चृत्ति तो आत्मानन्द की एक 
लहर ( तरग ) है, इसलिये वह ब्ृत्ति आत्मानन्द से भिन्न 
नहीं हो सकती, तथा आत्मानन्द अनन्त है, अखण्द 
है, वह आपका सचा स्वरूप है, वही आप हैं। 

: 3० शान्ति: ! शान्ति !!. शान्ति! !॥ 


, 
श 








दत्ति का ईश्दर और जीव बनाना 


जिस प्रकार पृथ्वी में पड़ा हुआ घट-बीज जल पाकर 
पहले अच्छी प्रकार खिल उठद्ठा है, मोटा हो जाता है, 
फिर उसमें से सक्षम अकुर निकल पड़ते हैं, पुनः वे ही अंकुर 
बढ़कर स्कंध, ढाली, पत्ते भादि के रुपों में हो जाते हैं, 
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अथवा जैसे हिमालय का जमा हुआ खूब भन्नवृत बफ़े 
गर्म सूर्य का ताप पाकर प्रथम पिघल उठता है, तदन्तर 
सक्ष्म नदियों के रूप में बह निकलता है, फिर वे ही 
नदियाँ पहाड़ों में उछलती-कूदती, शोर-गुल करती हुई 
नीचे वसुंधरा देवी की गोद में आ उतरती हैं। 
नीचे आते ही वे फैलने तथा परस्पर मिलने लगती 
हैं। नतीजा यह होता है कि वे बड़े विस्तार की धारण कर 
लेती हैं । अब उनमें मकर, मछली, कच्छेप आदि जल- 
जन्तु दिखायी देने लगते हैं। अब कहना ही क्‍या है ९ 
लगती हैं नौकायें चलने तथां नर-नारि-बृंद लगते हैं इस 
पार से उस पार उतरने। वैसे ही रृष्टि की आदि में 
अक्याश्रया माया-ब्ृत्ति ग्रांणियों के कमे-फल कीं परिपक्थता- 
रूपी जल को पाकर खिल उठती हैं, अर्थात्‌ उसमें रृष्टि- 
रचना की इच्छा अथवा संकरप उठता है। तब फिर वह 
इत्ति पहले सूक्ष्म जगत के रूप में अंकरित होती है, 
अथांत ज्ञानेन्द्रियाँ, कर्मेन्द्रियाँ, अन्तःकरण और गण ये 
बन जाते हैं | पुनः वद्दी सक्ष्म रृष्टि स्थूल जगत्‌ के रूप 
में परिणत हो जाती है, अर्थात्‌ ऊपर के सात लोक-- 
भू, सुबः, स्व), महः, जन$ तप! ओर सत्यः तथा नीचे के 
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सात लोक--तल, अतल, विंतल, सुतल, तलातल, रसातल 
और पाताल, ये चौदह शुवन उत्पन्न हो जाते हैं | इन्हीं 
चौदह सुबनों से बने ब्रह्माएद के भीतर देव, यक्त, किन्नर, 
गन्धर्थ, मनुष्य, पशु, पक्ती, आदि आणी निवास करते हैं । 

प्रिय वाचक जिज्ञासुओ ! यहाँ तीन मकार का जगत्‌ 
कहा गया है, नैसे--ऋरण ( माया ), सह और स्थूल । 
जब तो निर्विकारी परमात्मा का कारण जगत्‌ से कल्पित 
सम्बन्ध होता है, तव॒ तो उस कारण जगत्‌ ( भाया- 
वृत्ति ) में ऐसा अभिमान उठता है कि में एक हूँ, रूष्टि 
का कर्ता हूँ, स्ज्ञ हूँ इत्यादि, इसलिए वह माया का 
अपिमानी परमात्मा अन्तर्याम्ी ईश्वर' कहलाने लगता 
हे। फिर सूक्ष्म जगत्‌ के अभिमान से 'हिरण्यगर्भ! और 
स्थूल जगत्‌ का अभिमान करने से उसकी 'विराट' संज्ञा 
हो जाती है। इस प्रकार एक ही अद्वितीय चेतन, स्थूल 
सूच्म और कारण, इन तीन जगत्‌ के अभिमानी होने से 
अर्थात्‌ इनका धारण-पीपण करने तथा इनका शासक 
एवं प्रेरक बनने से क्रमशः विराट, हिरण्यगर्भ (सत्रात्मा) 
ओर अन्तर्यामी हो जाता है । 


तु धन्य है, इसे! तेरी महिमा बड़ी विलक्षण है। तूने 
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कैसा ऋर कम किया। हाय !-कहाँ एक ही अद्वितीय शुद्ध 
सच्चिदानन्द ब्रह्म अपने आपमें खित था, कहाँ अब 
एको5हस्‌ बहुस्यास' अर्थात्‌ 'मैं एक ही बहुत हो जाऊँ/ 
इस तनिक-सौ इत्ति के उठते ही वह नाम-रूप के अन्दर 
पढ़कर सष्टि सजन, पालन, नाश इत्यादि अनेक व्यापार 
करने लगा ! ऐ वृत्ते | अब भी दया कर उस अविकारी 
पर । उसको इतना “न सता, उसे सृष्टि आदि के पर्चड़े में 
न डाल, उसे: अपनी ही महिमा में रहने दे । तू अब भी 
इस निर्दयता का त्याग करके विश्राम ले । 

ईश्वर 'की. सात्विक संकल्प-हति से अन्तःकरण 
बना है, अतः वह स्वच्छ हे। चेंकि अंत/।करण का 
अधिष्ठान परमात्मा है, इसलिए अन्त/करण में परमात्मां 
का प्रकाश पढ़ता है । अजी ! अधिष्ठान का , मतलब 
यह न समभना चाहिये कि जैसे पृथिवी पर तख्ता रखा 
हो । यह अधिष्ठान त्रह्म तो अंतःकरण में वेसे ही व्याप्त 
रहता है, जैसे अम स्थल पर सर्प में रस्सी का भाव । जैसे 
रस्सी ही की वजह से सर्प दिखायी देता हे, उस सर्प के 
हरणएक अड्ड में एक रस्सी ही ठसाठस भरी रहती है,पेसे ही 
सत्‌ चित्‌-रूपी परमात्मा अन्त/करण में भरा पड़ा रहता 
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है। इसलिये उस परमात्मा की सत्यता से तो अन्ताकरणं 
सत्य, एवं चेतन्यता से चेतन्य-सा प्रतीत होता द& । केवल 
करण ही नहीं, अपित समस्त त्रह्मांएठ दी उस प्रकाश 
स्वरूप अविनाशी से ही सत्य-सा प्रतीत हो रहा हैँ | हये 
के प्रकाश से अथवा किसी दीपक की रोशनी से ही तो 
चीज़ें दिखलायी देती हैं। परन्त चह ये और दीपक 
तो सारी इनिया को अकाशित कर द्वी नहीं सकता ओर 
उन पदार्थों से छुदा ही रहता है, जिनकी उजाला 
फरता है। लेकिन ओत्मा--परमात्मा--में तो यह 
विलक्षणता है कि वह जगत में घुल-मिलकर उसको 
अकाशता है। प्यारे पाठकगण ! सय-चन्द्र आदि भी 
जब पहले उसी तेज-पुज्ञ से प्रकाशित हो लेते हैं, तब 
दूसरे को अपना प्रकाश देते हैं। अजी ! रोशनी तो 
उनकी अपनी ( निजी ) नहीं होती , वह तो उस्त अनन्त- 
देव से मॉगी हुई रहती है । यदि वह अनन्त अधिनाशी 
उनमें न रहता तो उनका प्रकाश करना तो दूर रहा, 
वे कभ्री के लापता हो गये होते | 
जैसे किसी दीवार (भीति) पर सर्य-प्रकाश सामान्य- 
रूप पे तो पढ़ा ही रहता है, फिर पही उस धूप में रखे 
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हुए किसो दर्पण पर पड़कर उसमें ही से होकर निकलता 
हुआ जान पढ़ता है,तत्र तो वहाँ उस दीवार पर दो प्रकाश 
दिखायी देते हैं; एक तो सामान्य सयेप्रकाश और दूसरा 
दर्षण का । आपने देखा होगा, कि उसमें पहला स्ये-प्रकाश 
व्यापक होता हे और दूसरा दर्पण में से होफर निकला 
हुआ एकदेशीय एवं परिच्छिन्न रहता है। पहला प्रकाश 
विम्घ तथा असली होता है और दूसरे को तो प्रतिपिम्य 
तथा नकली समझना चाहिये। चैसे ही शन्त/करण में दो 
चेतन होते हैं, एक तो व्यापक और दूसरा परिच्छित्न | 
व्यापक चेतन तो वह चेतन है, जो मिट्टी, पत्थर, हृक्ष 
आदि जगत के सभी पदार्थ में भरा पड़ा है, इसलिये उसे 
“सामान्य चेतन कहते हैं और वह सत्य है; और दूसग 
तो केवल अंत/करण. मात्र में ही रहता है, इसलिये वह 
धवशेष चेतन या चिदाभास कहा जाता है और वह 
समान्य चेतन का प्रतिविम्य है, अतएवं मिथ्या ही है। 
सामान्य चेतन तो निर्विकारी होता है अर्थात्‌ अन्त/क्रण 
तथा उसकी इत्तियों से आकाशवत्‌ असंग और निर्लेप रहता 
है, अतः उसे कुटस्थ कहते हैं, परन्तु चिदामास तो अंतःकरण 
तथा उप्तकी दृत्तियों के धर्मों से लिप्त हो जाता है, 
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#इस कारण से वह जीव नाम से फहा जाता हैं । 
जीव अन्तःकरण की हृत्तियों में पहुंकर उनके 
आधीन हो जाता है अत्र तो वह अपने सच्चे श्रविनाशी 
स्वरूप कूटथ को भूलकर पक पश्चमीतिक शरीर को 
ही अपना स्वरूप मानने लगता हैं ।अजी ! बह तो 
अपने की साढ़े तीन हाथ की काल-कोठरी में बन्द्र कर 
देता है। चूंकि नश्वर शरीर को ही अपना स्व॒रूप मान 
लेता है, इसलिये शरीर के जन्म से अपनी उत्पत्ति तथा 

उसके नाश से अपनी मृत्यु मानने लगता है | 
यह लोक में देखा जाता है कि कोई छोटे, बड़े, 
लम्बे, चौड़े इत्यादि जैसे-जैसे पात्रों में जल रखता चला 
जाता है, जल का आकार भी टीक व्रेसा ही-वैसा होता 
जाता है; वस यही दशा हत्ति की भी है। चह जिस-जिस 
पदार्थ से सम्बन्ध करती जाती है, उसी-उसी आकार की 
होती जाती है । फिर पूछना हो कथा हे ! उस ृत्ति सें 
पढ़ा हुआ छूटस्थ का अतिविम्बरूपी जीव भी वृत्ति-सा 
होता जाता है| अन्तःकरण की वृत्ति नगत्‌ के पदायों 
_में सुख मान कर उनकी आप्ति के निमित्त उद्योग में 
* बृत्ति क्या है ! इस शीषक को आगे देखिये । 
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खग जाती है, तब कर्ता--अहंकार--अन्य सब हन्द्रियों 
के द्वारा कर्मी के करने में लग जाता है, करणरूपी मन 
तथा हत्ति के कृत्य को ही तो कर्म था क्रिया कहते हैं। 
वैसेही जब हृत्ति इन्द्रियों के द्वारा विषयों से जा लिपटती है, 
तय यह विपयों से मिली हुई इत्ति तो भोग्य और जब 
उन विषयों से सुख का अनुभव फरने लगती है, तत्र 
भोक्ता-बुद्धि होती है। तथा सुध्ोपभोग-इत्ति को ही भोक्तत्व 
(भोक्तापन) कहा जता है| जब हृत्ति किसी विषय को 
जानने के लिये उससे जा मिलती है, तव ज्ञेय, ओर जब 
जानने लगती है तो ज्ञाता या बुद्धि होती हे तथा जानने को 
ही तो ज्ञान कहते हैं । इस रीति से एक ही हृत्ति कत्ता, कमे 
ओऔर क्रिया; भोक्ता , भोक्तत्व तथा भोग्य; ज्ञाता, ज्ञान 
और हेय के रूप में हो जाती है | क्योंकि इत्ति जड़ होने 
के कारण स्वतः कत्ता, भोक्ता, ज्ञाता इत्यादि नहीं हो 
सकती, परन्तु अपने में प्रतिविम्बत जीव की चैतन्यता 
पाकर यह सच हो जाती है, अथवा यों कहिये कि सब- 
च्यापी निष्क्रिय आत्मा को अपने में प्रतिविम्पत करके अपने 
कद त्व, भोक्तुल्ादि धर्मों को उसके साये मढ़ देती हे, 
बेचारे को जीव-कोटि में कर देती है। अज्ी ! जीव 


६. छक 


है ही क्या ? करत त्व, भोक्तत्वादि की घत्ति ही तो जीवत्व 
है । सचप्रच जिस समय अन्तःकरण में कठ त्वादि करी 
वृत्तियाँ न उठें, किसा प्रकार का अभिमान ने उठे, 
उस समय में नीवत्व छूट ही नाता है। यह जीव मुक्तावखा 
को भाप्त हो जाता है, इसे पड़ा सुख होता है, और यह 
अपने आनन्द-रूप से सुशोभित होता है । 

प्रिय सुमुश्ुइन्द ! छत्ति में पड़ा हुआ यह अविकारी 
महेश्वर अपने को शूठ-घूठ ही कर्ता, भोक्तादि धर्मो- 
वाला मान लेता है। भला, यदि जाग्रत्‌ अबस्था न होती, 
तो यह आत्मा “विश्व क्यों कहलाता १.स्वप्तावला के 
कारण ही तो 'तैजस' कहलाता है? और आज्ञ' भी तो 
सुषांप्ते के ही सम्बन्ध से कहलाता है | ये अवस्थायें इत्ति 
की ही होंती हैं, क्योंकि सतोशुणी उ॒त्ति की अ्रधानता से 
जाग्रत्‌ और रजोशुणी इत्ति की वृद्धि से स्वश्त और 
तमोगरु्णी त्ति से सुपृप्ति अवज्ा होती हे । 

आत्मा के जीवत्व में यह भी युक्ति हे कि जब 
आत्मा स्थूल शरीर का अभिमान करता है, उसे ही 
अपना रूप सान लेता है, तव “विश्व', और जब सूक्ष्म 
शरीर का अभिमानी बनता है, तब 'तैजस” तथा कारण 
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शरीर का अभिमान करने से शआज्ञं कहलाने सगता 
है। विश्व, तेमस ओर ग्राज्पन ही तो जीवत्व हे। 
जाग्रत्‌ अवस्था में स्थल, सए्म भौर कारण जेंसे इन तीन 
शरीरों के रहते हुए भी स्थूल शरीर की प्रधानता रहती 
है, वैसे ही स्वप्नावस्था में कारण और सह्ष्म, ये दो ही 
शरीर रहते हैं, परन्तु प्रधानतां सूक्ष्म की ही रहती है, तथा 
सुपृप्ति में केवल कारणु-शरीर के ही भान होता है । 
अब पाठकगण पूर्व विवेचन से समझ ही गये होंगे 
कि परमात्मा अपनी माया-ब्रत्ति के द्वारा सम्पूर्ण बह्माएड 
के तीन शरीरों तथा तीन अवस्थाओं में व्याप्त होकर उनका 
धारण-पोपण करने के कारण अन्त्यात्री ईश्वर कहलाता 
है और एफ शरीर में की तीन अन्रस्थाओं तथा तीन 
शरीरों का अविदया-इत्ति के द्वारा धारण-पोषण करनेवाला 
अथवा इनकी अपना रूप ही मान लेता है, तब वही अस्पज्ञ 
जीव हो जाता है। अजी ! वेद-वेदान्त में इसी ईश्वर 
को तो तत्‌ पद और जीव को त्वं पद कहा गया है । फिर 
बक्काएड भरके शरीर तथा उसकी अवस्थाओं के सहित 
चेतन तो तत्‌ पद्‌ का वाच्चार्थ कहलाता है और अवस्था: 
एवं शरीर-रूप उपाधियों को सायामय कृटिपत समर 


गज, 


( अर्थात्‌, ऐसा जानकर कि यह विश्व स्वम्न-स्ृष्टि के 
सदश मिथ्या ही श्रतीत हो रहा है, वास्तव में यह है नहीं ) 
इनका त्याग कर देने पर जो केबल चेतन बचता है, 
उसको तत्‌ पद का लक्ष्यार्थ कद्दा गया है | इसी शकार 
एक शरीर के अन्दर व्याप्त होफर उसमें की तीन अवब- 
स्थाओं तथा तीन शरीरों के सहित वही परमात्मा त्वं पद 
का वाच्यार्थ कहा गया है ओर शरीर तथा अवस्थाओं से 
अलग कर देने पर जो केवल चैतन्यमात्र शेष रह जाता 
है, वही त्वं पद का लक्ष्याथ कहलाता है । 


भेरे प्रिय आत्मन्‌ | अब आप विचार करके देखें तो 
सह्दी, तनिक अच्छी प्रकार ध्यान तो दें ! पूषे कयित तत्‌ 
यद और ल्॑ के वाच्यार्थ को छोड़ देने पर, उसका वाध 
कर देने से, उसकी मिथ्या समझ लेने पर अब बचता ही 
क्या है | अजी ! इन दोनों चाच्याथ को छोड़ते ही कया 
होगया । लो, तमाम चनी-बनायी बात विगड़ गयी, 
जरा सा में सब मामला गायव । आपने तो यह अजब 
तमाशा किया। समस्त अह्माएठ को तैयार करके _ क्षण- 
मात्र में सिथ्या कर दिया। आपकी इस यक्ति ने तो 
अखिल विश्व की हीं खा लिया। अजी ! थह तो बड़ी 


( कु ) 


'निर्दयी है ।.हाय । हाय! जगत्‌ के सारे जीव ही नष्ठ हो 
गये ! अब्र  तो ईइ्बर भी 'नहीं रह गया । जिन माया- 
चृत्तिओर अविद्या-बृत्ति ने ईश्वर, जगत और जीव बनाये 
थे, अब तो उनका भी बिलकुल अभाव हो गया । अज्जी ( 
साया-जनित गपश्थ' के असाव,होने पर सी तो एक तत्व 
बच ही रहता है! आप कहःसकते हैं कि वह क्‍या हैः 
चही घस्त- है जो दोनों वाच्याथों के त्याग कर देने :पर 
दोनों का लक्ष्याय बचा था | उन दोनों का लक्ष्याथ तो 
एक ही है, भेद तो केवंल वाच्याथ्थ में ही हे | वह :लक्ष्यार्थ 
सब्िदानन्द-स्वरूप है, अमूत है, ओविनाशी है," वह 
आपका आत्मा.है, ' वहो में हूँ । झहाहा ! में आनन्द 
हूँ, मनवाणी से 'परे.हूँ, शिव हूँ, केवल्य हूं, शान्त हूं; 
अज्षर हूँ, अमर हूँ: बा पे 
। ७० शान्ति ! शान्ति ॥॥ शान्ति) |! / 


दर 
3७ 0८: . -० 


( पर ) 


आध्यात्मिक प्रश्नोत्तर (क) 


प्रश्न--अविकारी तथा निगुंण ब्रह्म में यह सगुण 
जगत्‌ कैसे होगया 

उ०--भाई ! साया की महिमा अचिन्त्य है, उसके. 
लिये कुछ भी असम्भव नहीं है। उसीने निर्विकारी 
ब्रह्म को विकारवान्‌ धना डाला है, उसीने उस निर्गण 
में गुणमयी सृष्टि दिखा दी हैं, परन्तु साथ-ही-साथ उसः 
परमात्मा की निर्विकारता एवं निगुंणता में रंच भीः 
अन्तर नहीं पढ़ने दिया है । 

प्र०--आप बवेदान्तियों को जब यथा उत्तर नहीं 
सकता, तब अचिन्त्य ओर अनिर्वंचनीय कह दालते हैं । 
क्या यह ठाल-मठोल कर देना नहीं है। अजी ! आप 
लोगों का यह अनिवचनीयवाद तो बहुत ही कच्चा है। 

उ०--आप देतवादी यदि अनिवंचनीयवाद नहीं 
मानते, तो आप ही बतलाइये न, कि एक ननन्‍हें से वढ- 
बीज में से अति विशाल वठबन्ष केसे निफल आता है १ 
अजी | उस बीज में वह बृक्त कहों छिपा रहता है 
कया यह बात बुद्धि में आ सकती है ? जी नहीं; यदि 


(, ८दरे ) 


यह अचिंन्त्य नहीं है, तो और है ही क्‍्या। खेत में 
छोटे-छोटे अज्न-कण फेक दिये जाते हैं और वे जमकर 
तमाम घास-ही-घास हो जाते हैं, फिर उन घासों--अन्न 
के पौधों--में अज्न के ढेर कहाँ से भा लगते हैं ? क्‍या 
यह कोई बता सकता है ? और तो जाने दीणिये, यह 
तो बतलाइये कि द्रवीभूत रज-वीये के गर्भाशय में पढ़ते 
ही वे कठिन पिंडाकार के रूप में कैसे और क्‍यों हो जाते 
हैं? फिर उस पिएड में से हडी, नख, केश, मांस, 
चर्मादे क्‍्योंकर निकल आते हैं ! इसके बाद उससें 
' चेतना कहाँ से आ टठपकती है फिर वद्दी बालक के 
रूप में पैदा होता हे और फिर बढ़ते-बढ़ते तरुण हो 
जाता है। तरुणाई के आते ही दाढ़ी, मूँचे आदि निकर्ल 
पड़ती हैं, फिर तो वह मजुष्य धीरे-धीरे वृद्धावलरा से 
ग्रसित होकर झत्यु छा शिकार चन जाता है ओर इस 
असार संसार से चल बसता है । 
मेरे प्यारे आत्मन्‌ ! यह सब माया नहीं है, तो 
_ और है_ही क्या ? क्‍या आप कह सकते हैं कि यह सब 
कैसे हो जाता है १ क्‍या यह सब रज-वीय की महिमा 
है? कदापि नहीं। रज-बीय तो वन्ध्या के भी होते 


पु 


( ५८४ ) 


हैं, उसमें इनसे यह सेव खेल क्यों नहों हो' जाता ! 
भाई यह तो कहा ही नहीं जा सकता कि यद सब 
कैसे और क्‍यों होता है। बस इसी फो तो अधिन्त्य 
एवम्‌ अनिर्वंचनीय कहते हैं | अनी ! जो विपय वृद्धि 
में ही नहीं आ सकता, जिसको वाणी कह ही नहीं 
सकती वह अविन्त्य नहीं हे, तो और क्या है £ यही तो 
अनिर्वाच्यवाद हे | « 

“ अरे भजेमानुसो ! पूर्वोक्त रीति से जब ,माया 
के एक-एक काये के विपय में मन, चुद्धि और वाणी 
नहीं पहुँच सकतो, तब यदि हम वेदान्ती साक्षात्‌ माया 
को ही अचिन्त्य अथवा अनिवंचनीय कह डालते 
हैं, तो कोन सी अनुचित धात कहा करते हैं ९ 

प्र०--बह एक ही ईश्वर इस जुगत का उपादान 
कारण तथा निमित्त-कारण दोनों कैसे हो सकता है ! 

उ०--अजी ! हम तो पहले कह चुके हैं कि उस 
माया के लिये कोई भी समस्या अधटित नहीं है; वह 
जो कुछ कर दे, उसके लिये थोड़ा ही है। इस अचिन्त्य 
शक्ति के कार्य-विषय में अथात्‌ एक ही अट्ितीय ब्रह्म 
में प्रप्य की उपादान कारणता और निमित्त कारणता 


( ८5०५ ) 


इन दोनों के विषय में आप जितनी ही खोज करते जायेंगे 
- उतनी ही उलमन में पड़ते जायेगे, अधिकाधिक भ्रम बढ़ता 
ज्ञायगा, तक॑-संशय आपका पिण्ड ही न छोड़ेंगे, क्‍यों ९ 
कैसे ? इत्यादि के सवाल और भी हृढ़ होते जायेंगे । इन्हें 
सुलकाना मुश्किल हो जायगा । सुलकाना तो दूर रहा, 
ये प्रश्त कमी हल ही नहीं हो सकते । इससे भाइयों ! 
आप इन प्रदनों को जाने दें, आपको बाल की खाल्न के 
निकालने से क्या मिलेगा। जेसे बालू की भीत नहीं 
/' उठायी जाती, पानी पर रेखा नहीं खींची जाती, वेसे ही 
सृष्टि का यथार्थ पता भी नहीं लगाया जा सकता | 
यदि आप को हूँढ़ना ही है, तो हँढ़िये उस अविनाशी 
को, जो आपका अपना आप हे, जिससे*शान्ति तथा 
विश्राम मिलता है । प्यारे आत्मन्‌ | यदि आपको अपने 
पूर्वाक्त श्रवन के विषय में कुछ सुनना ही है, यदि छुछ सुने 
बिना आपको संतोष नहीं आता, तो हम कुछ कहते हैं,/ 
आप ध्यान देकर सुनिये । परन्तु पहले आपको अपने 
तके को दूर करके श्रद्धा से थोड़े में ही संतोष ,करना 
होगा # ऐसा न करने से पूर्वेक्त अड्चनें आपका पिण्ड 
न छोड़ेंगी | अच्छा, अब सुनिये । 


( ५६ ) 


मान लोजिये कि आप एक सम्पत्तिशालों श्रीमान्‌ 
पुरुष दैं। आपने खा-पीकर रात को एक उत्तम द्श्यां 
पर .शयन किया | शयन करते ही आप पर निद्रा देवी की 
कृपा हो गयी | अ्रव आप नींद में कया देखते हैं कि दिन 
का समय हे, दो पहर ( मध्याह ) हुए हैं, अब मुझे 
भूख ख़ब सता रही है, जिससे में एक अपरिचित नगर में 
दर-दर भीख मॉग रहा हूँ । मेंने दिन भर तो भिक्षा माँगी 
फिर जब शाम हुईं, तब एक सड़क पकड़े हुए उस'नगर 
से बाहर निकला भोर देव-योग से एक भयानक जंगल में 
जा पड़ा । अब तो रात हो चली और मैं अपना रास्ता भी 
भूल गया । अरे | यह हाथियों का कुएड है, क्या ठीक, 
ये तो हाथी ही हैं। देखो न, ये अपने बढ़े-वढ़े दातों को 
निकाले हुए इधर ही आ रहे हैं। अब तो हमें इधर से 
भागना चाहिये, यह सोचकर «्योंही एक दूसरी ओर भागे 
कि उधर से रीछ दिखायी पढ़े। अरे ! अब तो बड़ा बेढ़ब 
मामला आ पड़ा । हाय | हाय !| अब तो जान न बचेगी । 
है ईश्वर ! मुझ भूख-प्यास से मारे हुए और थके-मॉँदे 
पथिक की रक्षा कर, मेरे प्राण बचा । यहाँ तेरे पिका मेरा 
' कोई भीं नहीं है, एक तू ही इस असहाय का सहायक है । 


( ८७ ) 

इस प्रकार की बहुत-सी विनती करने पर, उस दयालु ईश्वर 
ने' अरज़ी सुन ही ली, उसने दया कर ही दी। क्यां 
'हुआ कि एक ओर से शेर दिखायी दिया। श्रे | देखो 
न, यह तो लाल-लाल आँखें निकाले, .मुख फाडे, पंजों के 
चल छलाँगें मारते, चौकड़ी भरते हुए चला आ रहा है। - 
- ओफ़ ! यह कैसा भयानक्क शेर है ! लो ! इसने तो 
अभे देख लिया | वह अब मेरो.जान हीं न छोड़ेगा | यह तो 
अझे मारकर खा ही जायगा | हाथ [ हाय |! में अनाथ 
आरा गया । ऐ ईइ्वर | मुझे जरदी बचा, जरदी बचा ! 
इस प्रकार- की खलबली हृदय में मची ही थी क्लि उस शेर 
ने बढ़े ज़ोरों से एक गज़ेना की, उस भयंकर आवाज़ के 

खुनते ही आप चौंक पढ़े ओर आपकी नींद टूट गयी | 
अब आप क्या देखते:हैं कि “में सुखपूर्चवक अपने 
ऋमरे में पलेंग पर लेट रहा हूँ। न तो मुझे भूख 
लगी है,'न प्यास, और: न में मिक्ता ही माँग रहा हूँ। 
न तो यहाँ जंगल है और न हाथी, रीछ और न शेर आदि 
जजानवंर ही हैं; परन्तु:छाती अभी तक ,धड़क रही- है, 
आरीर कॉप रहा है, बार-बार रोमांच हो रहा है, मारे दर के 
बोला-नहीं जाता। तु धन्य है री निद्रे.देवि | तेरी बढ़ी ही 


( पफ ) 


विचित्र महिसा है, तूने क्षए-मांत्र में केसा तमाशा कर 
दिखाया ! करैप्ता - खेल फ्रिया | थरी ! तूने) तो मुझ 
निर्दोपी की भारी संकट.में डाल दिया । ,* 

पाठकगण ! अब ध्यान देकर सुनें, और सो चें-विचारे । 
यह एक बड़ा ही अच्छा दृष्शांत कहा गया है | इस दृष्टांत से 
ब्रेदांत-सि्धांत अच्छी तरह समका जा सकता है.। इससे 
बहुतसे आध्यात्मिक प्रश्न हल हो सकते।हैं। अजा ! जब 
झापने ऐसा अह्त स्वृ॑श्त देखा था, जिस समय वह 
आश्चयेमयेदश्य चन गया था, तब उसको किसने बनवाया 
था ९ क्या उस समय वहाँ आप स्वयं/अकेले ही न थे ? क्या 
आपसे उस कमरे. में सुदु शय्या पर अकेले! ही शयन ने, 
किया था ? फिर'जब वहाँ दूसरा कोई था ही नहीं,'त्तव उस 
स्वृश्न-सष्टि के रेचयिता आप ही न हुए, तो दूसरा और 
हुआ कोन 0 इसी को 'निमित्तकारणता' कहते हैं। आप 
पहों स्वप्न-रष्टि के निमिच्तकारण' स्वयसेव हुए थे |. 

अब आप यह घताइये कि आपने उस ,रृष्ठि को 
किस सामग्री से वनाया:था १ उस " समय-वहाँ कौन-से 
पदाथ थे! आपको कहना! होगा कि जब मैं वहाँ-अकेला 


मा परी रा 


ही था, तब वहाँ दूसरी सामअी ही कौन सी थी ? अजी ै' 


( व&क ) 


भहाँ तो दूमरा कुछ था ही नहीं, /बल्कि .मैंने तो उस 
: सृष्टि को अपने शरीर के अन्दर ही अपने-आप देखा था ! 
बस, आपका इस अर्कार का जत्तर ही आपकी उपादान 
कारणता' को सिद्ध करता है | उस स्वप्नावस्था में आपने 
अपने को ही अनेके रूपों में देखा था, या यों कहिये कि 
आप स्वय' ही अनेक आकार-अकार के'हो गये थे। भिचुक 
घने आप, नगर बने आप) तंथा दिन-रात के रूप में भी 
स्वयमेव आप ही हो गये थे। कानन-मार्ग, मालू तथा हाथी 
भी आप ही बने थे, वहाँ आपनेःस्वयमेव व्याप्र, बनकर 
अंपने-आपकी दिखलाया 'था और बड़े ज़ोगों से हर्जना 
भी की थी | अधिक कहाँ तक कहा जाग, वहाँ पर 
आकाश, पृथ्वी, सये-चन्द्र, पशु पक्षी, मनुष्य इत्यादि सच 
आप ही बन बैठे थे!। थहाँ तक कि वहाँ जिस ईश्वर ने 
आरण-द्वारा/ प्रसक्ष होकर ऑर्पके उस दुःख को दूर करने 
के लिये शेर फो भेजा था, वह इेश्वर भी आप ही ता 
' बन गये थे । इस प्रकार वहाँ की सब रृष्टि के 'उपादान 
'कारण' आप ही स्वयं हुये थे | ' ' * 7६ ' 
5.। , है प्रिय मेरे अविनाशी आत्मन््‌ ):आप विचारे तो 
सही । आप निद्रा-दोष से अपने को ऋणमात्र के लिये भूल 


( ६० ) 


जाये थे, तव अपने को न जानना रूपी एक छोटे ऐे 
अज्ञान या अविद्यांश ने एक भारी जगद रच डाला था। 
आपको 'उपादान कोरण' तथा “'निमित्तकारण' दोनों ही 
'बना डाला था, तब भला जी ईववर के आभ्रय में विशाल 
मूलाज्ञान है, चह यदि ईद्वर में प्रपंच की उपादानकारणता 
ओर निमित्तकारणता दिखला दें, तो इसमें आइचये ही 
क्या है! इसी मूलाज्ञान को तो अचिन्त्य शक्ति कहते हैं | 
प्रधन--अजी ! मैंने तो क्षणमात्र में उत्पन्न हुई 
सवप्त-सृष्टि का अनुभव, किया था, परन्तु यह जगत्‌ तो 
अनादि काल का से ऐसा ही प्रतीत होता आ रहा है, 
न्थह क्‍यों ! 
उत्तर--यह शह्झ तो थोड़े से ही विचार से दूर हो 
जायगी | जिस समय आप स्वप्तावस्था में थे, उस समय 
'क्या आपकी यह मार्म दोता था कि यह सब में क्षणमात्र 
'की नींद में ही देख रहा हूँ ? या अभी ज्षणमात्र का ही 
/घिलम्ब लगा है। ऐसा नहीं है, उस समय तो आप यही 
जानते थे कि इस जगत में में अनादि काल से पड़ा हूँ । 
अजी, ! जिस अकार उस समय तो आपका बह संसार 
बिलकुल सत्य तथा एुराना प्रतीत होता था, परन्तु नींद 


( ६१ ) 


के टूटते ही यह-मालछ्म पड़ने लगा कि-अरे ! मैंने 
चणमात्र में ही अनादि काल का अनुभव किया था और 
चह खष्टि भी वस मिथ्या सष्टि ही थी, उसी प्रकार यह 
ईशबर-रचित जगत भी अनादि काल का तथा सत्य-सा 
अतीत हो रहा है, परन्तु जब आप सदगुरु के उपदेश से 
अज्ञान-निद्रा से जगकर आरान्ति की शय्या से उठ खड़े 
होंगे, तब आपके लिये यही सम्पूर्ण प्रपश्च मिथ्या हो 
जायगा | यह अनादि काल का दुःस्वृप्त नष्ट हो'जाय॑गा | 
जब ॒ तो आप अपने स्वरूप को--एक ब्रह्म को--ही 
देश, काल तथा वस्तु से रहित पायेंगे |, 

प्र०--अजी महाशय ! आप वेदान्ती तो ईश्चर 
को इस संसार से जुदा बतलाया करते हैं, फिर आप 
कभी कहते हैं कि वह संसार के रूप - में खुद 'हुआ ,है; 
यह कैसा विरोधी भाषण हहै ९ 

उत्तर--भाइयों | हमारे भाषण में रंच भी अन्तर 
नहों है । अन्तर तो केवल समभूने में है.। आप ही'न 
बतलावें कि कया आप अपनी उप्त स्वप्न-सुष्ठि)से विल्कुल 
ही-मिन्न न थे. क्या आपसे सचमुच-भूख-पघास से 
व्याकुल हो, दर-दर भीख माँगी थी! क्याआपका मार्ग 


( ६२ ) 


भूलना-तथा जंगल में भटकना झूठ न था ? आपका ईदवर- 
स्मरण और शेर 'का गुरगुराना भी तो कूठ ही था। आपने 
तो खा-पीकर उत्तम शय्या पर सुखपूर्वक शयन किया था । 
सैसे ही परमात्मा भी अपने सब्चिदानन्द स्वरूप में स्थित 
रहता है, वह सचमुच जगत की सूरत में नहीं हो जाता; 
यह सब तो उस अनिर्वंचनीय माया की ही महिमा है ! 
प्रदन--जब अद्वेतवादी कहा करते हैं कि जीव 'का 
असलीं स्वरूप निर्विकत्प हैं, तो अह ब्रह्मास्मिं में 
ब्रह्म हैं! यह भी तो कल्पना ही है। फिर इस प्रकार के 
अभ्यास से अपने निर्विकल्प स्वरूप की आप्ति कैसे हो 
: सकती हे 'वया अन्धकार 'से प्रकाश की प्राप्ति हो 
सकती है?! जब कि “अहं. प्रह्मारिप्र इस कल्पना से 
निर्विकरप ब्रह्म मिल ही नहीं सकता, तव उसकी ग्राप्ति के 
लिये इसका अभ्यास ही क्‍यों बतलाया जाता है | अथवा 
ब्रह्मात्मा की अग्नाप्ति से तो आपके ही सिद्धान्त से 
दु।ख की अत्यन्त निहृत्ति तथा परमानन्द की 'आप्ति-रूपी 
मोक्ष न भ्रार्त हो सकेगा । 
'यद्पि दुनियां की सारी कल्पनायें अपने स्वरूप- की 
प्राप्ति में ब्राधक हैं, तथापि अहं ब्रह्मास्मि' की ऋरपना तो 


रह डैड्े ) 


आत्म-पापति. के समस्त -विश्नों...को, समस्त आवरण 
(परदे ) को नष्ट कर देनेवाली है । जिस प्रकार आक 
का दूध, दूध ही,होता है और गाय या बकरी“ का भी 
दूध, दूध ही है; परन्तु, आक के दृधःको- खाने से याँ 
नेत्रों. में लगाने से शरीर रोग-असित हो जायगा, नेत्र 
फूट जायेंगे; परन्तु गाय अथवा भकरी के दूध का इस्ते- 
माल करने से शरीर पृष्ठ एवं- आँखें विशेष रोशनी 
बाली (-चंगी )-हो जायँगी | इसो तरह ओला या, घफ़े 
भऔ जल ही होता है और ओस सेबरसाया हुआ जल भी 
जल ही :रहता है; प्ररन्‍नतु, दोनों. में बड़ा अन्तर. है। 
'ओले या बर्फ, के प्रढ़ने से तो खेतीःका-नाशः हो जाता 
है और जल की चृष्ठिं सेअधिकर उपज होती' है) उसी 
प्रकार संसारी कल्पत्ताश्रों से तो अविधि या. अज्ञान' की 
वृद्धि होकर आत्मानन्द ढक जाता है और - अहं 
ब्रह्मारिम' की कतपना से, इसके अभ्यास से, अवियी 
का नाश होकर आत्मानन्द की आप्ति होती हे। «५ 
जिस प्रकार तुपारं.कमल का नाश -करके स्वयं भी 
' नह हो जाता है, उसी प्रकार पें ब्रह्म हैँ! यह .करपनां भी 
अज्ञान को नष्ट करके स्वतः नह हो जाती है ।' + +« 


( ६४ ) 


अजी | यह 'ब्रह्मास्मि' की कल्पना तो उस निर्वि- 
कल्प के आवरण (अज्ञान ) फोन करके भाप भी _ 
अपने फो खो देती है। वह तो यह सोचती है कि जब 
में सारी कल्पनाओं को, समस्त प्रपश्च फो घरवाद करने 
प्वली हूँ, तब में कौन हूँ १ में भी तो एक फरपना ही हूँ, 
प्रपंच ही की तो एक वस्तु हुँ १ दस ऐसा विचार करते 
ही वह गुप्त हो. जाती है । उसके अमाव के होते ही वह 
कज्पनातीत त्रह्म, तेजोपुज् आत्मदेव यायु-रह्तित स्थान 
में दीपक की तरह अपने आप सुशोभित होता है। इस _ 
विपय फो ओर भी स्पष्ट रूप से समझने के लिये आप 
पूर्वोक्त अपने स्वप्न को ही ले लीजिये |--- 
जिस समय आप भूख-प्यास से व्याकुल होकर अँधेरी 
रात के समय में निविड़ विपिन में भ्रमण कर रहे थे और 
हिंसक जीधों से व्यग्न हो रहे थे, जब आपके प्राण ही 
निकलना चाहते थे; उस समय आपके दुश्खों का अन्त 
किसने किया था १ आपके प्राण किसने वचाये थे ? उस 
स्वप्न केशेर ने ही तो ऐसा किया था! यदि उसने 
गर्जना न की होती तो आपकी नींद उस समय कैसे द्वव्ती, 
और आपका दु!ख क्‍्योंकर दर होता । अजी ! उस व्याप्र 


( ६५ ) 


ने तो आपके मिश्ुक शरीर, जंगल, हिंसक जन्तु इत्यादि 
सम्बन्धी स्वप्न रृष्टि के सहित आपकी विपत्ति को विदीणे 
'करके ही छोड़ा । अब आप तनिक'/विचारें तो सही । क्या 
उसशेर ने सबका नाश करके अपना भी नाश नहीं कर- 
लिया १ कया उसने स्वप्न की सारी चीज़ों को खाकर 
अपने को नहीं-खा लिया १ क्या सोकर उठने पर आपके 
उसे देख पाया था २ कदापि नहीं | । 
अच्छा, अब आप यह तो कहें क्रि क्‍या बह 
सचा शेर था? जी नहों, वह तो कूठा था; बिल्कुल 
कल्पित था| परन्तु उस कल्पित शेर ने कैसा अद्भुत 
कार्य किया १ ' उसने तो आपके निखिल दु/ख-जाल का 
ही उच्छेद ही कर दिया, उसने तो आपकी आपके सच्चे 
स्वरूप की प्राप्ति करायी । ठीक इसी. तरह यद्यपि मैं 
ब्रह्म हैँ” यह भी एक मिश्या कल्पना ही है; तथापि यह तो 
आपके अनादि काल के कल्पित दु/ख 'तथा' जीवपने! 
का नाश करके वास्तविक स्वरूप साल्चिदानन्दधन 'फोः 
प्राप्त करा देनेवाली है | यह मोह-निद्रा का विनाश करके 
: संसार-स्वप्त को दूर कर देने में वेसे हीं समर्थ है,' जैसे: 
रवि रजनी के लिए |. इसलिए आंप 'विश्वांस रखिये 
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यह करपना आपको मुक्त अवश्य करा दैंगा आपको 
मुक्त करते ही आप भी मुक्त हो ज्ञायगी | स्वतः यह नरक्ष 
तेज में, आात्म-प्रकाश में विलीन हो -जायगी । फिर कभी 
आप जन्म-मरण का स्वप्त द्वी न देखेंगे। अतण्व आप 
इस कर्पना से हरें मत, अपितु इतका समादर सहा तथा 
सम्रेम करें। आरये, हम सव मिलकर ऊष स्व९ से 'अह 
च्रह्मास्मि' का पाठ कर ! 

डे शान्ति।-. शान्ति  ' शान्ति॥॥! 


ते 


+ 2 ४0% 3039 मु 

: अयाध्यात्मिक भन्नोत्तर (ख) 
०--यदि आप इंइ्वर हैं, तो यह बताइये कि इस 

समय“कलकत्ता या बम्बई में क्या हो रहा हैं १ 
, उत्तर--भाई ! बताना और न बताना मेरा धम नहीं, 
मैं तो निष्क्रिय हैँ। जो लोग भूत, भविष्य या परोक्ष की 
बातें बतला देते हैं, उनमें वह प्रह्मज्ञान फी महिमा नहीं 
रहती है, घल्कि वह तो पात्र की ख़बी रहती है । मान 
लीजिये कि आपके नेत्रों में मोतियाबिन्द का रोग है, इस- 
लिए आपकी आँखों से कम दिखाई देता है; लेकिन ज़ब 
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आपने आँखें बनवा लीं ओर चश्मा लगा लिया, तव तो 
फिर खूब दिखाई देने लगा । यदि आपको कहीं से दूर्वीन 
मिल गया, तब तो बहुत दूर तक देखने लगे ओर फिर 
जब आपको ,खुदबीन दे दिया गया, तव तो फहनो ही 
क्‍या है ? अब तो आप सृक्ष्म से भी सूक्ष्म वस्तुओं को 
देखने लगे, यहाँ तक कि अब आपसे शरीर के फीटारु 
भीन छिप सके। अब कहिये! क्या यह सब प्रभाव 
आप (जीव ) का है ? जी नहीं; यह सब तो नेत्र तथा 
“चश्मा आदि की महिसा है। जब आपकी आँखें दोप- 
(रोग ) युक्त थीं, तव तो उनसे अच्छी तरह न 
दिखाई देता था। किंतु जब नेत्र अच्छे हो गये, तव खूब 
दिखाई देने लगा था तथा चश्से से तो और भी अधिक 
दिखाई देता था; फिर जब आपने दुर्वीन या सुर्दबीन 
के द्वारा देखा था, तव तो आपकी दृष्टि में देखने की 
अपूर्स शक्ति आ गई थी | 
प्यारे आत्मन्‌ ! अब आपको यह बतलाना होगा 
- कि जब आपकी आँखों में देखने की शक्ति बढ़ती गई 
थी, तव क्‍या आप ( जीव ) भी बढ़ते गये थे १ झयवा 
मोतियाबिन्द के हो जाने से आप घट गये थे ९ 
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उत्तर--जी. नहीं। में तो ज्यों-का-त्योही था ध्यह 
सब परिवर्तन तो सेत्रों,में.ही हुआ था। थोड़ी देर के लिये 
मान लीजिये कि नेत्रों से छुछ भी-न दिखाई दे, तो भी 
जीव, को कुछ हानि न होगीं-। इससे इसका नाश या 
अभाव न ही जायगा | ॒ 

ईर्सी प्रकार मुझ निष्किय चेतन की जय माया का 
दूवीन या ,ख़ुदंबीन मिल जाता है, तब में स्वज्ञ हो जाता 
हूँ और अविद्या के चश्मे'को पाकर तो मुझमें अस्पज्ञता 
प्रतीत होने लगती. है। झ्वस्तव, में में छृतो सर्वज्ञ ही हूँ और: 
न अत्पज्ञ.ही | यह अल्पज्ञता और सर्वज्ञता तो अ्रविद्या 
तथा माया के ही कारण हैं। मायके द्वारा में चेंतन ही 
तो सरवज्ञ! ईश्र हुआ हूँ। वह तो कलकत्ता तथा बम्पई के 
चर्तम[निक दृश्य को देख ही रहा है, फिर उसी की सर्वन्ता 
फी मानकर आप. संतोष क्यों नहीं ,कर लेते ! आप इस 
अविद्यामय शरीर-रूपी चश्मे से कंलकते या बम्पई की 
बातें देखने की क्यों कहते हैँ? * हर 

वाह जी, | किसी को एक साधारण कुल्हाड़ी देकर 
आससे कर्क ज़ाय कि तू इस चतुरंगिणी सेना से युद्ध कर । 
यह अन्याय.नहीं तो और क्या, धलाईथह, उससे कैसे हो 
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सकता है ९ 
/ एक समय किसी सज्जन ने नोंबू के जल से कहा; 
माई ! -तू सट्टा क्यों है.? ,तू 'ईख (गन्ना)! केः रख्सा 
मीठा: क्यों नहीं लगता मी हे 
उसने. जवाब ' दिया--अजी भहाशय,! में खट्टा 
थोड़े ही। हूँ, मेरा स्वाद. तो. वास्तव में प्राकृतिक मधुर 
है। यह जो घुभमें खट्टापन देखा 'नाताःहै; वह तो 
नींबू-रूपी, उपाधि की है.। अजी !' इस उपाधि से मेरे 
/ असली गुर्ण का. नाश... नहीं हो' गया है; परन्तु वह इस 
नीबू में रहते' हुए प्रतीत, होगा कैसे.) आप इस जगह 
मेरी मधुरता -न.पा सकेंगे-। . लेकिन आपको तो मेरी 
मधुरता: से. कुछ मतलब हीः नहीं है, आप तो मिठास 
की खोज में हैं, :अतएव मवः आप प्रहले सुभ्े,इस नींबू 
में से निकालकर, अर्थात्‌ मु्में से इस-नींवू के खट्टेपन 
को- अलग! करके +फिरःमुके। ईख में भर दीजिये, तब 
आप देखेंग़े'कि मुझमें ख़ब! मीठापन. आग्रयाः है ॥: 
* -+ क्या उम्तःईखः में पड़ने से सचमुच! ही मैं मीठा “हो 
जाऊँगा ! हर॑गिज नेहीं; वह सिठास;तो। केवल ईख- 
रूपी उपाधि से ही प्रतीत' होगी । आक8 
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मदाशयजी ! असली बात तो यह है कि पहले में 
शुक्ृवर्ण तथा मधुरस वाला एक ही था, परन्तु माली 
ने मुझे घढ़ों से ले जाकर नानाग्रकार के वृक्षों की जड़ों 
में डाला, तब में उन हक्षों की जड़ों के ढारा उनकी हर- 
एक शाखा, डाली, पत्ते और फूल में भर गया | फिर 
कहना ही क्‍या है। अब तो में उन हों के रद्ढों एवं स्वरादों 
के अनुरूप ही प्रतीत होने लगा । आपने मेरे असली 
रूप को न जानकर मुझ पर मिथ्या ही सहेपन का लांदन 
(कलंक) लगाया | यदि आपको मुझ पर दोपारोपण करना - 
ही था, तो ईख की ही मिठास को मेरी मिठास क्‍यों 
नहीं मान ली, उसमें तो मैं ही भरा पढ़ा हूँ। 
भेरे प्रिय सच्चे स्वरूप ! आपका भी श्रइन ठीक 
इन्हीं पूर्वोक्त महाशय की तरह है, जो नींबू के जल से 
मीठा होने के लिये कहते थे। आप प्रुक् निष्क्रिय तथा 
प्रसंग-स्वरूप में अविद्या की करपना करके भाया के धर्म- 
रूपी सर्वज्ञता को देखना चाहते हैं। भला यह कैसे हो 
सकता है? हम वेदांती होकर अपने को सर्वज्ञतादि 
हेड पक योढ़े ही कहते हैं! हम लोग 
। के सम्पूर्ण धर्मों से रहित, निर्गुण, 
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अच्यवहारी तथा अविकारी चैतन्यदेव को ही-अपना स्वरूप 
भानते हैं, परन्तु आप लोग तो अपने:की एक शरीर में ही 
व्यापक रहनेवाला जीवे ही मानते हैं न ९ 

जीहाँ। 

' » तब बताइये तो कि आपके शरीर में कितने रोएँ तथा 
कितनी नाड़ियाँ हैं, और आपके शरीर के अन्दर फहाँ 
पर क्या हो रहा है ९ ' 

अजी महाशय ! यह सब तो न हम जान ही सकते 
” हैं ओर न कह ही सकते हैं । 

- जिस अकार इस सब के ने जानने से आपकी इस 
शरीर में व्यापकृता के होने या जीवत्व के होने में रंच भी 
कमी नहीं आ जाती, उसी प्रकार 'कलकत्ते में या बम्ब्ई 
में क्या हो रहा, है! इसके न जानने से मेरी भी विश्व- 
व्यापकता तथा इब्वरुता में तनिक भी अन्तर नहीं पड़ने 
पाता.। फिर यह तो सभी ज़ानते हैं कि अपने से भिन्न 

पदार्थ को ही जाना और बताया जाता है। जब जगत्‌ 

“ और जगत का घटनायें सब में ही हूँ; वे मुझसे मिन्र हैं 
ही नहीं, तथा आप ओर में भी एक ही वस्तु हैँ, तब मैं 
किसको जानू, ओर किसके लिये क्या कंहूँ ! 


| 
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प्रश्न--यदिं आप पहाड़ से कूद जाँयथ, या अग्नि में 
प्रवेश कर जायूँ, भोर आप न*तो जलें ही अथवा न 
भरें ही, तव हम समझ जायें फि आप घस्तुतः अमर 
और अविकारी प्रह्म हैं । 

उत्तर--भाइयो ! पहले यह तो, बताओ कि में कहाँ 
नहीं हूँ, कहों से कहाँ पर कूद -पढँ । अरे] पहाड़ में तो मैं 
पहले हीं से खित हूँ। मेरी ही व्यायकता 'से तो वह खित 
है। प्थिषी के भी अणु-अणु में में व्यापक हूँ और अग्नि 
भी मेरी ही सत्ता से धधक रही है| मैं केवल यह एक 
शरीर थोड़े हूँ कि इसके भरने या जलने से मेरा मरना 
अथवा जलना समझा 'जायगा। भेरे आत्म समुद्र में तो 
शरीर की अनेक लहरें क्षण-ज्ण में उठतीं और लय होती 
रहती हैं। इससे मेरा विगढ़ता ही. क्या. है। भेरां! अन्त- 
खल तो सदा-स्वदा अचल, शान्ते एवस्‌ एकरसः ही 
रहता है। यह सब अपश्व की लहरें तो अज्ञान-तुफान के 
कार्रण ऊपर ही ऊपर दिखाई देती हैं। -यदि आपको 
भरना या जलना देखता हो, तो खूब देख. लीजिए । 
संसार में दहुत से शरीर जल-मर रहे हैं, वे म्रकसे वैसे 
ही प्थक नहीं हैं, जैसे समुद्र से तरंग अलग नहीं थे * 7 


( १०३ ) 


* प्रइन--यदि आप तत्त्व-वेत्ता/ज्ञानी हैं, तो कोई करा- 
मात ऐसी दिखाईये, जिसे हमें: आप में श्रद्धा ओर 
विश्वास हो। ४“ 

र-अजी [| करामत दिखाना तो ज्ञानियों की काम 
नहीं हे । यह तो मदारियों को काम है । क्‍या आपने 
नहीं देखा १ इन्द्रजाली लोग बहुत सी करामातें कर 
डालते हैं, तो क्या ये ज्ञानी: कहलायँगे १ वे तो बात की 
चात में बहुत से रजत-खण्ड ( रुपये ) बना डालते हैं, 
अपने पेर, ,शिर आदि अंगों को अपने.हाथों से ही काट- 
काटकर अलग फेंकः देते हैं,भर फिर वैसे ही णोड़ भी देते 
हैं; क्षणमांत्र में -कूल-फल से लदे हुए बगीचे बनाकर 
तैयार कर द्ैैते हैं ।_कोई फ्रोई तो बिना नौका के ही 
नदी को पार कर जाते हैं; कितने तो सन्दृक में बन्द हो 
ओर उसमें ताली लगवा लेने पर भी उसमें से फिर 
मिकल आते हैं । 

* अब आप ही कहिये, कि क्या पै सब ज्ञानी हो गये १ 
क्या ये तत्वेता माने जायेंगे! क्‍याये मुक्त कहे 
'जायँगे १ क्या इनके शोक-मोहादि विकार दूर हो गये हैं £ 

' नहीं, नहीं, कभी नहीं। ये तो त्रिविध तापों से 
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तापमान हुए दर-दर भीख माँग रहे हैं। न तों कभी 
इनके पेट ही भरते हैं, न कभी इन्हें मनमाने बख्र ही 
मिलते हैं| ये विचारे जगह-जगह मारे-मारे फिरते हैं । 
यदि कोई आकाश में उड़ने से सिद्ध हो जाय, तो 
विहंग पहिले सिद्ध कहलाबें | यदि कोई मून्छा या जड़ 
समाधि द्वारा जगत को विस्मरण करके चुपचाप जड़वत्‌ 
हो जाने से ज्ञानी हो जाय, तब तो वृक्ष, पापाणादि भी 
ज्ञानी हो जायें। चूहा श॒ुफा (बिल) में रहता है, मछली 
आदि जल-जन्तु हमेशा ही स्नान करते रहते हैं, अजगर 
वायु के ही आधार पर जीता है; बकरी, भेड़ इत्यादि 
जानवरों का पत्तों से ही निर्वाह हो जाता है, और गदहा 
तो रात-दिन धूल में ही लोटा करता है, तो क्या इन 
सब की मुक्तिहों जायगी? या ये जीवचन्मुक्त, ज्ञानी 
अथवा सिद्ध माने जायेंगे 
कभी नहीं.। भाई! कोई वायु या पत्ते खाकर 
रहने से ज्ञानी नहीं हो सकता, और न देह में धूल, 
भस्मादि के लगाने अथवा रात-दिन गुफा में रहने या स्नान 
फरने से ही मुक्त हो सकता है। ये सब तो बाहरी साधन 
' हैं। कोई भी हठ करके यह सब कर सकता है, इनमें 
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कुछ विशेषता नहीं हे । ज्ञान-चस्तु तो इनसे बिलकुंस ही 
निराली है, अलोकिक है, वह तो अनेक जन्मों की सुकृति 
के उदय होने तथा सदगुरु की कृपा से मिलती है। उसे 
कहीं जंगल या तीर्थ में अथवा किसी देश में नहीं हूँढना 
पड़ता | पह ज्ञान तो अपने ही घट में हे, अपने ही दिल 
में है, अपने ही अन्दर अपने हीआप है,अपनाही स्वरूप है । 
उसे केवल विवेक, वेराग्यादि के द्वारा तथा अभ्यास के ही 
द्वारा जाना और पहिचाना जाता है | उसके जान लेने पर 
' ही शान्ति मिलती है, आराम-विश्राम मिलता है | उससे 
कृत-ऊत्यता प्राप्त हो जाती है। उसका अनुभव कर 
लेनेवाला तो जीते-जी-हीं मुक्त हो जाता है। उसका जन्म- 
जन्मान्तर का शोक दर हो जाता हे। वह भह्मवेता पुरुष 
चाहे कुछ भी करामात न दिखा सके, संसार में उसकी 
प्रशंसा या इज्ज़त भले ही न हो, कोई उसका नाम तक 
भी न जाने; परन्तु इसकी उसे कुछ परवाह नहीं, इससे 
उसकी कुछ भी क्षति नहीं। उसके हृदय में तो धह्मोनन्‍्द्‌ का 
समुद्र उमड़ता रूता है ओर थह अपनी ,खुदमस्ती के. 
सामने फिसी राजे-महाराजे के मान-सम्मान को भी कुछ 
नहीं समझता | उसके सामने इन्द्र भी वापुरा है, चह भी 


( १०६ ) 


कक ह पा धन्य है, जिसने अपने स्व॒रूप की मस्ती 
आप्त कर ली है। उसी आत्ज्ञानी के चरण-क्रमल की 
रज से त्रिलोक पवित्र हो जाता है। उसकी ही कृपा- 
दृष्टि से ,अम्नत की वर्षा होतो है। उसकी ही वाणी 
'सुधा से सनी निकलती है | उसके ही व्यवहार संसार को 
उद्ठिभ नहीं करते । उसका कोई भी आचरण जीवों के 
लिये भयग्रद या दुःखद नहीं होता; बल्कि लोक के 
कल्याण के ही निमिच होता है,आदर्श फा होता है, और 
नमूने का होता है । - 
हे ज्ञानी ! हे धीर ! हे बीर ! तू धन्य है, धन्य है ! 

उस भाता को धन्यवाद है, जिसने तुझ्ले उसन्न किया; 
और बचलिहारी है उस कुल को, जिसमें तू पैदा हुआ ॥ 
गीत-है धीर-वीर ज्ञानी, सब्र विद्व का दुल्ारा । 

लाखों प्रणाम तुमको, स्वीकार हो हमारा ॥ टेक ॥| 
फुल ओ छुडम्ब छोड़ा, रिश्ता तमाम तोड़ा । 
मुख स्वर्ग-खुख से मोद़ा , जग से किया किनारा ॥ १॥ ऐ० 
आँखों में तेरी मस्ती, करती सदेव बस्ती । 
उसकी अपार हस्ती, बरसे सुधा की धारा ॥२॥ ऐ० 


4 ६०७ ) 


डुवा रहे तु रैन-दिन, भूमा फरेतु छिन-छिन । 
' आये शरण:में जिन-जिन, उनका सुद॒ःख 'ठारा ॥३॥ ऐ० 


पी गेम का पियाला, जीवन किया निहाला | 
वर्णन तेरा निराला, ऐ 'राम'-रूप प्यारा | ४ ॥ ऐ० 


ऊँ शान्तिः! , शान्ति।)) . शान्तिः !!! 
--><ह->-३-- “३ 
आध्यात्मिक प्रश्नोत्तर (ग ) 


'अश्न--बहुत से ऋषिओं ओर महर्षियों ने करामात 
दिखायी है, जेसे विश्वामित्र ने त्रिशक्लु के लिये आकाश 
में रष्टि की स्वना कर दी थी । जिस समय विर्वामित्र से 
शुद्ध छेड़ा था, उस सर्मय वर्शिष्ठनी ने बहुत से श्र-वीर 
तथा अख-शख्र पेदा किये थे, इत्यादि-इत्यादि | ये सब 
कहानियाँ पुराणों में पायी जाती हैं, तथ क्‍या वे सब 
महात्मा ज्ञानी थे या नहीं ९ 

. उत्तर--क्षों नहीं, वे तो एूण ज्ञानी थे, परन्तु उनके 
ज्ञानी होने में वे सब करामातें ( सिद्धियाँ) हेतु रूप नहीं, 
अपितु 'उनका वह आत्म-ज्ञान ही हेतु था। हाँ, उनमें 


( १०८ ) 


सिद्धियाँ भी थीं; परन्तु वे तो तप तथा योग की महिमा 
से थीं। अब फलि की सिद्धियों में और उनमें बड़ा 
अन्तर है। अब के लोग शास्र-विरुद्ध तामसिक साधनों के 
हारा शरीर को कष्ट देकर ऊट-पटोंग करामातें दिखलाते 
हैं, परन्तु पहले के ऋषियों-महर्पियों ने तो शास््र-विद्वित 
सात्विक साधनों के द्वारा देवी सिद्धियाँ प्राप्त की थीं। 
उन्होंने जो कुछ कर दिखाया था, धचह आज-कल के 
विषयी-पामर जीवों से करोड़ों जन्मों में भी नहीं हो 
सकता। वे महात्मा उग्र तप किया करते थे, योग में तो * 
बड़े ही प्रवीण ये। उनके तप के प्रभाव से वर और शाप भी 
फलीभूत हो जाते थे और जो-जो वे चाहते थे, वह सब 
योग-बल से--सिद्धियों के द्वारा--कर डालते थे; 
परन्तु सिद्धियों का भगवत्याप्ति में अथवा जीवन-युक्ति' 
के सुख में वाधक समझकर दूर से ही त्याग क्रिये रहते 
थें; जहों बहुत आवश्यक समभझते थे, वहीं जगत्‌ के 
फल्याण के निमित्त उनका अयोग कर दिया करते थे। 
प्रदन--अजी महाशय ! शास्त्रों में तो चहइत-से 
परस्पर विरोधी वाक्य मिलते हैं । उनसे बोध होना तो 
दूर रहा, बुद्धि और भी उल्नकन में पढ़ जाती है। 


( ६१०६ ) 


देखिये न |--कहीं पर लिखा है कि परमात्मा सम्पूर्ण 
 ध्राणियों में व्याप्त है), परन्तु उसमें कोई भी ग्राणी नहीं 
है / कहीं पर यह पाया जाता हे कि वह भहम किसी 
में भी नहीं है, बल्कि,सारा संसार उसी एक ब्रह्म में 
है। कहीं पर तो ऐसा वर्णन पाया जाता है कि 
“परमात्मा में ज़गत्‌ है ओर जगत्‌ में परमात्मा है !! कहीं 
पर यह भी लिखा है कि न तो परमेश्वर में जगत हे, 
ओर न जगत में परमेश्वर ही है, इत्यादि-इत्यादि । भला, 
/ चताहये तो, क्या ये वाक्य पररुपर विरोधी नहीं हैं इनसे क्या 
बुद्धि में मोह नहीं पेदा होता । थह सब उलझन ही नहीं है, 
तो और है क्या भाई १ यह तो बड़ी जटिल समस्या है । 
उत्तर--प्रिय जिज्ञासुओ ! इन वाक्यों के पढ़ने या 
सुनने में उतकन तो अवश्य प्रतीत होती है, परन्तु चित्त 
को एकाग्र करके विचारने पर इनमें कोई भी उलकन या 
जटिलिता नहीं रह जाती | 
भाई ! यह विषय मनन करने का है, इसे ही अध्यात्म 
- शास्त्र कहते हैं। चहिमंख उरत्तिवाले पुरुषों को तो यह 
अति गहन है। इसका समझना कठिन है; किन्तु जिन्‍्दोंने 
एकान्तसेवन, गुरु की सेवा, ईश्वर-भक्ति तथा शम, दम 
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आदि के द्वारा अपनी चित्ताहत्तिको एक्राग्न कर लिया है; 
बुद्धि को शुद्ध एवं ब्रह्म कर लिया है। भी आध्यात्मिक 
विपय के श्रद्धा, मननशील ओोण/विज्वासपात्र: हैं, उनके 
लिये।तो इन वाकयों में कोई भी विरोध का विषय नहां 
है | उनके लिये तो ये वाक्य मोह तथा श्रम के नाशक 
एवं आनन्दग्रद हैं। सचमुच उन्हें इन मिक्यों के 
ब्रिचार से बड़ी शान्ति मिलती हे । 

' अब आप लोग इन वाक्यों के रहस्थ को ध्यान 
देकर सुनें । मेरे वचनों को सुनें, ओर सुनकर उन पर 
विचार करे ।' इससे आप लोगों का बड़ा करयाण दीगा; 
आपकी सचा सुख मिलेगा । 


प्यारे पाठक ) याद सना होगा कि पूर्वोक्त वाक्य 
दो अकार से कहे गये हैं, एक तो अब्ञान की दृष्टि से 
ओर दूसरे ज्ञान की दृष्टि से । ग 


“ «जो यह कहा गया .है कि परमात्मा सम्पूर्ण प्राणियों 
में व्याप्तहै, इसका तात्पय यह है--अज्लानियों की अज्ञान- 
दृष्टि से जो यंह सब प्राणी-नाम-रूपात्मक जगत-में-बनें हैं, 
सत्य से प्रतीत हो रहे हैं । उनमें एक परमात्मा ही“अपने 


( रृए१ ) 


सत्रूप से व्याप्त है | यही कारण है कि यह-सब भूत-प्राणी 
. मिथ्या होते हुए भी ,सत्रूप-से प्रतीत हो रहे हैं । 
यदि मिथ्या कण्डल, कंफणादि के आकार-पकार 
में एक सत्य स्वर्ण न रहे, तो उन भूषणों की प्रतीति ही 
क्योंकर हो १ भला, मिट्टी के विना क्याघट रह भी सकता 
है १ मिथ्या फेन, चुदचुद,: तरंगएदि में एक सद्रप जल 
ही तो भरा' रहता है १ उसी प्रकार यह ब्रह्माण्ड एक 
सत्य ब्रह्म से हो परिपूण हो.रहा है । ै 

» जो यह कहा गया है कि 'उस परमात्मा में काई भी: 
प्राणी नहीं है, उसका मतलब यह, है--- 

' . यदि अच्छी अकार ज्ञान-दृष्टि से देखा जाय, तो 
उस ब्रह्म में जगत्‌ है ही नहीं १ जैसे एक रस्सी का ज्ञान 
हो जाने के बाद उसमें भी भ्रान्ति-जन्य विकराल सर्प नहीं 
रह जाता, अथवा सये की किरणों का ज्ञान होते ही उन 
से प्रतीत होनेवला जलाशय न मालूम. कहाँ- चला जाता. 
है। या जैसे नींद के टूटते ही. खम्तपपथ्च का विज्कुल, 

« अभाव हो जाता है; वेसे ही जब ब्रह्मत्ान-द्वारा अज्ञान नए 
हो जाता है, तब ,.उस अह्य की रूष्टि की वास्तविकता, 

रह ही -नहीं जाती-। यह प्रपश्द॒ जब सत्य- हो, तब तो 
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परमात्मा में रहे | चूंकि इसे तो माया ने झूठ-मूठ ही 
उस ब्रह्म में रच दाला है, अतएवं कहां गया है कि 
“परमात्मा में जगत नहीं है । 

जहाँ पर यह कहा गया है कि वह त्रह्म क्रिसीमें भी 
नहीं है!, इसका रहस्य यह है! अज्ञानी जिस 
नामरूपात्मक जगत्‌ को अपनी अज्ञान-दृष्टि से, इन्द्रिय- 
विकार से, सत्य-सा देख रहे हैं, उस जगत्‌ में ही क्‍या 
उस ब्रह्म की व्यापकता समाप्त हो जाती है १ जी नहीं, 
कदापि नहीं, चद तो अनन्त तथा अखण्ड है| अनन्त - 
तथा अखणणड वस्तु सीमित कैसे की जा सकती है 
उसको किसी पदाथे के अन्दर बन्द कैसे कर सकते हैं ९ 

भाई, यह सारी सृष्टि तो माया की रची हुई है, और 
भाया उस अनन्त के किसी अंश में वैसे ही है, जैसे आकाश 
के किसी अंश में नीलिमा प्रतीत होती है । चूंकि उस 
साया के किसी एक हिस्से में यह सारी दुनिया निवास 
करती है, इसलिये वह अखण्ड अह्म केवल इस जगत के 
अन्दर ,ही बन्द नहीं हो सकता। अतएव यह कहा 
गया है कि 'वह त्रक्ष किसी में भी नहीं है। अथवा 
आकाशवत्‌ असंगत था । निरीह होने से भी उस ब्रह्म के 


( शृश्३ ) 


चविषय में ऐसा कहा गया है | व्यवहार में भी यह बात” 
पायी जाती है; मैसे, जब कोई पुरुष किसी समाज में 
रहकर भी उस समाज से प्रेम नहीं रखता, उससे 
उदासीन या अनासक्त रहता है, तव उसके लिये यह 
कहा जाता है कि भाई , इस सप्ताज से तो यह कुछ 
मतलव ही नहीं रखते, मानों इसमें यह है ही नहीं; 
इनका रहना ओर ने रहना, दोनों वराषर हे । 

अब जो यह कहा गया है कि. सारा संसार उसी 
शक ब्रह्म में है/ उसका आशय यह है कि जब भरुस्यल 
में सये की किरणें गिरती हैं, तव वहाँ सगों के लिये जल 
की वाढ़ आ जाती है, तब्र क्या वह मृगजल द्वर्य की 
किरणों ही में नहीं रहता हे ? जब रात की हमें रस्सी 
मे सप का भ्रम हो जाता है, तब वह आन्ति का अजगर 
एक रस्सी ही में तो रहता है। उसी प्रकार यह नामरूपा- 
त्मक जगत अज्ञ पुरुषों की एक ब्रह्म में ही दिखायी 
देता है।. * ल्‍ 

परमात्मा में जगत्‌ और जगत में परभात्मा' को तो 
उसी प्रकार समझना चाहिये, जिस प्रकार जल में तरंग 
झऔर तरंग में जल रहता है; अर्थात्‌ जेसे, तरंग वायु के 

पड 
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कारण जल में ही उठता है, वह तो कहीं अन्यत्र उठ हीः 
नहों सफता। और यदि विचार करके देखा जाय, तो इस 
तरंग में एक जल-ही जल भरा रहता है, भ्र्थात्‌ वह तरंग 
जल से भिन्न होता ही नहीं | वायु से उछनने के कारण 
उस जल का ही नाम तरंग पड़ जाता है। वैसे हो एक 
परमात्मा में माया के द्वारा जगत्‌ चन जाता है, यह विचार 
करने से पता चलना है। चूके जगत में ब्रक्ष अपने 
अस्ति भाति और प्रिय रूप से भरा पड़ा है, इपलिये यह 
ठीक ही है कि परमात्मा में जगत्‌ और णगत में 
परमात्मा है / 

जो कहीं पर यह पाया जाता है फ्रि 'न तो परमे- 
खबर में जगत्‌ है और न जगत्‌ में परमेश्वर है ” इसका 
भाव यह सप्रकनगा चाहिये कि जब 'अजातवाद! के 
अनुसार बन्ध्या-पुत्र के समान या शश-शृंग के सदश 
अथवा कछुवा के दूध की तरह प्रयश्व है हो नहीं, एकदम 
सिथ्या ही है, तब ब्रह्म की व्यापऊता किममें हो ? 

जहाँ दो चस्तु हों, वहाँ ही एक व्याप्य और दूसरी 
व्यापक हो सकती है। एक ही अद्वितीय चेतन में तो 
त्या यन्‍व्याएक सात्र बन ही नहीं सकता । ,इसलिये कहा 
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है फ्रि 'न'तो परमेश्वर जगत्‌ में और न जगत्‌ परमेश्वर 
में है। यह वार्ता सम्राधि-अवस्था की अपेक्षा कही 
गयी हे । 
प्रशन--जिस पुरुष को ऐसा हो जायगा फ्ि यह 
अखिल विश्व ब्रह्म है, में भी ब्रह्म से मिन्न नहीं हूँ; जीव; 
जगत और इश्वर, इनका वास्तविक भेद नहीं है, बल्कि 
ये.सब् परमात्ममय हैं, तो उस पुरुष से व्यवहार फैसे 
हो सक्ंगा १ जब कि एक ह्य के सिवा दूसरा कुछ रह 
ही नहों जयगा, तब वह ज्ञानी पुरुष क्रिसपे बोलेगा १ 
कहाँ चलेगा १ दया खायगा ? इत्यादि सब व्यत्रह्यर ही 
समाप्त हो जायेंगे | 
उत्तर--नहीं भाई, ऐसी वात नहीं है। ज्ञान हो जाने 
पर भी, अपने सहित जगत को ब्रह्ममय जान लेने पर भी, 
व्यवह।र वेपे ही नहीं रुक सकता, जैवे नौफारूढ़ पुरुष 
की बुद्धि में यह आ जाने पर भी कि दरिया के किनारे 
के दक्ष चलते नहीं हैं, अपितु येअचल हैं, उन द॒क्षों के 
' चलने की प्रतीनि तो तब्रतक बराबर जारी डी रहती 
है, जबतक नौका का चलना बन्द नहीं हो जाता | 
जिस प्रकार इस पृथिवी-तल से दूरस्थ ताराशों को स्थित 
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देखने पर भी गणित-शासत्र के अनुसार उनका चलना 
नहीं रुक जाता, बसे ही ज्ञानी पुरुष को खाने-पीने, चलने- - 
फिरने आदि व्यवहारों में देखते हुए भी उनकी अचलता 
में, अहैंत की स्थिति में, क्रिंचिन्मात्र भी अन्तर नहीं 
पड़ता । 

अजी ! ज्ञानी की दृष्टि में, उसके निश्चय में, उसकी 
बुद्धि में तो यह सच व्यवह/र मिथ्या ही है, फिर मिथ्या 
की ग्रतीति किसी रूप से हुआ करे, मिथ्या तो मिथ्या ही 
रहेगा। रेलगाड़ी पर चढ़ने से सड़क के वक्त भले ही चलते+ 
हुए दिखायी दें, परन्तु वे तो स्थिर ही रहेंगे। उन्हें न तो 
हम चलते हुए मानेंगे ओर न थे हमारे देखने से चलने 
ही लगेंगे | क्योंकि व्यवहार को केवल मिथ्या समझ 
कर उनमें की आसक्ति का त्याग कर देना ही मोक्ष है, 
ओर व्यवहार को सत्य समझकर उसमें आसक्त होना ही 
बन्धन है। इसलिये व्यवह्वार के होते हुए भी उसका मिथ्या 
जानकर उसमें आसक्ति-रहित होने से ज्ञानी मुक्त हैं | 

जैसे इन्द्रजाली अपने चनावटी रूप तथा व्यवहारों ' 
( तमाशा ) को नकली ( मिथ्या ) जानते हुए भी वह 
नाना प्रकार का व्यवहार (खेल) करता ही है और उसके 
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नकली करामातों को देखकर जनता हप तथा शोक को 
भी प्राप्त होने लगती हे । परन्तु वह मदारी तो उन खेलों 
से उदासीन--रागद्रेष-रहित--रहता है; क्योंकि वह 
उनके असलियत को भी भाँति जानता रहता है। 
उसी प्रकार ज्ञानी के प्रारव्ध-बल से उनका जो नकली 
नर-तन मिला है और उस शरीर से जो- व्यवहार होते 
रहते हैं, उनको वे झूठे जानते रहते हैं उनसे तो वे 
अपने को एकदम अलग मानते हैं। अतएव व्यवहार से , 
“उसकी कोई क्षति नहीं । 
पूवकाल के ऋषि-म्रुनि भी वेदान्त-रहस्य के ज्ञाता 
थे। वे भी तो अपने रूप में स्थित थे ? दे लोग भी तो 
जीपन्मुक्त होकर अद्ेत.ज्ञान में पिचरते ही थे। तो क्‍या 
उनका, शारीरिक व्यवहार रुक गया था १ क्या थे खाते- 
पीते, बोलते-चालते, सोचते-विचारते, पढ़ते पढ़ाते न थे ९' 
यदि अद्वेत-ज्ञान से व्यवहार रुक जाता, तो अद्गैता-' 
चाये श्रीमच्छड्टराचायेजी ने क्यों व्यावहारिक कोयो को 
किये? . 
अजी । श्रति-शासत्र में पारंगत, अद्वेतनसद्धान्त के 
स्थापन एवं दतमत खडन में दक्ष, परभ हह्मनिष्ठ, शंकर 
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के अवतार भगवान शंकराचाय को कौन नहीं जानता हैं ९ 
उप दिव्य-सूर्य की रोशनी ने ज्ञिम समय दुनिया के 
कोने-कोने में अपना प्रशोश डाल दिया था, उस समय 
ज्ञास्तिकऊछकों की आँखें फूटने लग गई थीं, अविद्याः 
रजनी भाग चली थी, देतवाद के तारे मलिन पड़ गये 
थे, अद्वेतोपासक.कमल खिल उठे थे। कहाँ तक कहा 
जाय, उस समय तो “अहं ब्रह्म/स्मि' की गुज्ञार भारत के 
.फोने-कोने में बसी ही फैली हुई थी, जैसे सुबह के समय 
एष्प-वादिका में भोरों की ध्वनि गज उठती है। उम्र 
समय तो चारोंओर एक शंकर-ही-शकर दिखाई देते थे । 
उनकी द्वी जय-जयकार मची हुई थी । 

। ४ अजी,] उन महात्मा ने तो नास्तिकों के माया-जाल 
का उच्छेद कर डाला था । उनझे वाग्जालों से संसार को 
बचाया था, भारतवर्ष में पैदल-दी-पेद्ल अ्रमण करके 
गाफिल जीवों को चेताया था; चर्णाश्रम-धर्म की स्थापना 
फी थी, उपनिषद्‌, गीता, और अद्म-सत्र अर्थात्‌ प्रथान-: 
त्रयी--त्रह्म के पास प्रथान करने के तीन रास्ते--पर, 
भाष्य, किये, थे | उन्होंने वेदों पर भाष्य किये तथा 
वेदांत प्रचार द्वाग जीत्रों के कल्याण,र्थ और भी बहुत-से 
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अन्धों का निर्माण किया था, इत्यादि-इत्यादि | 

प्ररन--जब वेदांत-सिद्धांत के अनुसार येह अखिल 
का रण--कार्यवय व्यावहारिक प्रपश्च--अज्ञान से हीं 
चना है, अर्थात्‌ इस जगत्‌ का उपादान कारण शझज्लानं 
ही है, तब आत्मज्ञान द्वारा अज्ञान के नाश हो जाने 
पर फिर संपार की 'प्रंतीति क्‍यों होती है ! अथवा शरीर 
ही क्‍यों रहता है १ यह भी तो अज्ञान का एक काये ही 
है १ भला, कारण के नोश हो जाने पर काये को रहना 
चाहिये १". ' ** 

उत्तर--भाश्यो ! अज्ञान का काये जो भ्रम है, वह 
दो भकार का होता है---एक निरुपाधिक भ्रम और दूसरा 
सोपाधिक | रस्सी के अंज्ञ।न से जो रस्सी में सं्प॑ का 
अ्रम हो जाता है, वह: तो निरुपाधिक अर है, ओर जंब 
लाल प्रेष्प॑ पर रंक्‍खी: हुई स्फठिक मणि में पुष्प को 
लालिमां दिखाई देती है, तेंब क्‍या मालूम होता है झछि 
इसे मणि में लॉल फूल ही है, अथवा क्रिसीं जलाशय में 
अपनी छोया देखकर जो-यह भान होता' है कि नीचे कों 
शिर और उपर को पैर हैं, सो सोपाधिके 'अ्रम है। 
- “जहाँ पर निर्रुषाधि-अंम-होता है, वहाँ' पर तो 
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अमली वस्तु के यथा ज्ञान हो जोने पर उस अम-+ 
कल्पित पदार्थ--का बिलकुल अभाव हो जाता है; जैसे, 
रस्सी के ज्ञान हा जाने पर सप॑ का पता नहीं लगता 
कि वह कहा चला गया १ परन्तु सोपाधिक भ्रम का तो 
ज्ञान हो जाने पर भी तवतक अभाव नहीं होता, 
जच्रतक कि वह उपाधि बनी रहती है। जैसे, थह 
जान लेने पर भी कि--अरे ! इस पत्थर में तो धुप्प 
नहीं है, वल्क्ि यह तो नीचे रखे हुए उस फूल की दमक 
है, वैसे इस जलाशय में भी सच्चा मनुष्य हे ही कहाँ? 
यह तो मेरे शरीर की छाया है! तबतक तो स्फटिक में 
पुष्प तथा जल में अपने शरीर की ग्रतीति बनी ही रहती 
हे, जबतक पहोँ पर मणि और जलाशय मौजूद 
रहते हैं। परन्तु क्या अब उस देखनेवाले के हृदय में उस 
प्रतिविम्बित पुष्प की लालच अथद्वा पुरुष में प्रेम हो 
सकता द्वे १ या उस प्रतिविम्त्रित पुरुष को इस तरह 
चेक़दर इब्रते हुए देखकर अपने को इथा हुआ भाना जा 
सकता है १ क्या. हृदय में डर उत्पन्न हो सकता है ? 
कदापि नहीं; क्योंकि वे पुष्प और पुरुष तो मिश्या, 

जान लिये गये ,हैं, इसलिये उनमें अब झ्ासक्ति नहों रह 
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गई है। वे भत्ते ही प्रतीत होते रहें, उनसे मतलब क्या ९ 
पूवंविवेचन से यह सिद्ध हो चुका कि जहाँ पर 
सोपाधिक भ्रम होता है, वहाँ पर असली वस्तु के ज्ञान 
हो जाने पर भी उस कल्पित---अज्ञानअन्य--पदार्थ का 
तबतक एकदम अभाव नहीं हो जाता, जबतक वहाँ 
उपाधि बनी रहती है | 
मेरे प्रिय आत्मन ! यह जगत्‌ भी एक सोपाधिक 
अ्रम ही है । जैसे, पूर्व के रृष्टान्त में उस पुष्प का अज्ञान 
और मणिरूप उपाधि, इन दोनों की वजह से मणि में 
पुष्प की भाँति तथा अपने शरीर का अज्ञन और जला- 
शय-रूप उपाधि, इन दोनों के कारण जल में उल्टे 
ड्बते हुए पुरुष की अतीति कही गई है। बेसे ही यह 
जगत्‌ भी अपने नित्यमुक्त सचिदानन्द-खरूप के अज्ञान 
ओर पूर्वक्ृत प्रारव्ध कमेरूप उपाधि, इन दोनों से बनाः 
है। जब अपने स्वरूप का ज्ञान हो जाता है, तब तो 
पहला कारण अच्ान बिल्कुल नष्ट हो जाता है। अतः 
जगत मिथ्था प्रतीत होने लगता है । तब इसका अस्तित्व, 
इसकी असलियत बिल्कुल नहीं रह जाती | यह तो: 
पहले ही से विलक्षण दीखने लगता है; परन्तु इसका 
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दूसरा कारण ग्रारू्धक्रमे रूप उपाधि तो तबतक रह ही 
जाती है, जब्त वह अपना पूरा भोग नहीं भोग 
लेती । चूंऊ्ि ईश्वर का ऐसा सड्डप है कि आरग्ब्धरर्म 
अपना भोग देकर हो नष्ट हों । भला, ईदवर के सत्य- 
सहझूल्प को कौन टाल सकता है ! हमलिये दुमरा कारण --- 
आरव्ध--अपना कार्य--क्ेवत जगत्‌ की प्रतीति जारी 
रखता है | 
जगत को मिथ्या समझ लेने पर भी जब तक 
आरव्धऊर्म की उपाधि रहती हे, तत्रतक तो इसकी 
प्रतीति बनी ही रहती है। बह प्रारव्धफम ही ज्ञानी के 
अन्त/करण को हरणऊ व्यवहार में प्रेरित क्रिया करता 
है। उसी की भ्रेरणा को ईद्वर की ग्रेरणा कही जाती है | 
कारण यह है कि कर्मी का कर्ता एकमात्र विज्ञानमय ही 
है । पॉच ज्ञानेन्द्रियों के सहित बुद्धि को हा विज्ञनमय 
कहते हैं और उस बुद्धि का अधिप्ठान वह ईव्यर ही 
। ईश्वर बुद्धि का अधिष्ठान होऋर अर्थात्‌ उसमें व्याप्त 
होकर झटस्थ या साक्षी कहलाता है। क्योंकि वह ग्रार- 
अ्यकर्म से संस्कारित बुद्धि जड़ होने कारण कोई भी 
कार्य स्वतः नहीं. कर सकती, इसलिये उस कूय्स्थ के 
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रूप में ईश्वर की सत्ता एवं चैतन्यता ही से उप्त बुद्धि- 

-विज्ञानमय-पें ग्रारेब्धसुत्रार चेष्यणं होती रहतो हैं, 
और उन चेष्ठाओं से प्रेरित हुआ स्थूज्ञ शरीर कमे ऋरता 
रहता है | 

अजो ! शरीर के उन कमा से तो ज्ञानी पुरुष 

विदुल उदासी रहता है। उसकी तबीयत नहीं चाहनी 
कि में अपुक-अप्रुक कृतकयें को करूँ। महान्‌ उपदेशक 
चन जाऊँ, विद्वान हो जाऊं, जगत्‌ में खूयाति फैले, मेरी 

“प्रतिष्ठा हो,. इत्यादि वासनाओं से वह निरान्ा रहता है । 
बह तो अपने आनन्द-स्वरूत में नित्य-नि' न्तेर निमग्न 
रहता है। उसका अन्त/करण, इन्द्रिप तथा शरीरादि 
प्रारब्धालुसार क्॒प्ें। में महत्त या उनसे निद्वत्त होते रहते 
हैं। बह तो उसफ्री कुछ परवाह ही नहीं रखता । वह-तो 
जेगा कुछ, भोग प्राप्त होता है, उसी में उतने -ही में 
वृप्त दो जाता।है। न तो वह अधिक भोगों की इच्छा 
करता. है ओर न उनके लिये यत्न ही करता है । 

“ * झोजी | वह तो अंतःकरण में व्यय मनोरथों का जाल 
रचता होी-नहीं | . वह तो बस प्रारब्धगत की प्रतीक्षा 
करता हुआ शात्त रहता है,। जब कि चह तत्ववेत्ता पुरुष. 


( १२४ ») 


अखिल पिध्व को मिथ्या जानकर किसी भी पदार्थ में 
आसक्त ही नहीं होता, तव उसके लिये अ्रत्र अगले जन्म - 
के लिए कोर भी कर्मी का संस्फार बनेगा ही कैपे 
अपना भोग भोगाने के लिये कोई भी पुण्य अथवा 
पाप उसके हृदय में अपना अड्टा जमा ही फैमे लेगा ? 
वर्योकि पुण्य-पाप तो आसक्ति या वासना से ही बना 
करते हैं । 
जब कि तच्नज्ञानी की दृष्टि में एक झआात्म-तन्च के 
अतिरेक्त सब छुछ भिथ्या ही है, तव उस विद्वान के 
ब्यवद्गार से ज्ञति क्योंकर हो सकती है ? उससे उसकी 
अद्वेतता कैसे नष्ट हो सकती है ९ 
प्रिय पाठकन्द ! विचार करें, क्‍या कुण्ठल, 
फंकणादि अनेक भूषणों के बन जाने से सोने में 
झनेकता आ जाती है! क्या उसकी एकता का भंग 
होकर सचमुच ही कुण्डलादि भूषण उससे पृथक हो 
जाते हैं १ अथवा ओला, बफ, तरंग, बुदबुदा आदि के 
बनने से क्या जल में वास्तविक विभिन्नता आ जाती है १ 
(मी नहीं, वे कुएइलादि भूषण तथा ओला आदि 
पदार्थ स्वर्ण तथा जल से भिन्न नहीं हो जाते; क्‍योंकि 
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( (५ ) 


थे कोई स्वतन्त्र पदार्थ नहीं रहते | वे तो हमारे 

- हुए होते हैं । हम लोग तो उस स्वर्ण या जल में 
मूठ ही करपना करके अनेकों नाम रख देते हैं । ज 
यह समझ गये कि उन कुणडलादि आशृषणों थे 
में एक स्वर्ण ही है और ओला, तरंगादि भी ज 
सिन्न नहीं हैं, तब वे सब अपने-अपने आकार-प्रक 
साम-रूप--से बने रहे, हमें कोई हानि नहीं । अब 
उनकी असलियत को जानने के लिये उनके, गला 

» बिगाड़ता नहीं पढ़ेगा । वे किसी हालत में रहें, ह 
उनको बिना तोड़े-फोड़े हो, विना नष्ट किये ही, 
ओर पानी जानेंगे । । 

- प्रिय श्रोतागण ! ठीक इसी तरह जब तत् 
पुरुष यह जान जाता हे कि यह सब भर 
ही अद्वितीय बह्ष में करिपत है, इसलिये इसको + 
भिन्न कोई स्व॒तन्त्र सत्ता नहीं है, अपितु एक भह 
अनेक .नाम-रूप के रूप में दिखाई देता है, तब ६ 

“ जगत का नाश था अभाव नहीं चाहता । वह - 
अभाव चरने ही क्यों लगे ? किसी के चाहने से 
अप्ाव थोड़े ही होने का । यह तो हेश्वर के सत्य २ 


( १२६ ) 

से रचा गया है | 

अभी | यह जगत्‌ भले हो बना रहे, इससे उस 
तत्त्वेत्ता पुरुष का धारणा में किंचिन्मात्र भी अन्तर नहां 
पडने का | उसकी तो वह अहतता ज्यो-की-त्यों बनी द्दी 
रहेगी । वह पुरुष जीते-जी तो जीवन्युक्त होकर ब्रह्मा 
ननन्‍्द शौर मस्ती का आनन्द छटता रहता हैं और 
शरीर के छूट जाने पर बिदेह ( युक्त ) हो जाता है। 

भाई ! अद्वेत-तत्व का ज्ञान बढा गहन है। यह राजा- 
रानी की कहानी तो है ही नहीं कि मुफ्त ही में समझ 
में आ जायगा । अज्जी ! यहाँ तो बुद्धि का घोड़ा नहों 
दौड़ाया जा सकता, यहाँ तक की दाल नहीं गल सकती, 
सन और वाणी को पहले ही जवाइ मिज्ञता है कि जाओ, 
पीछे हटो !! यह आध्यात्मिक विषय तो श्रद्धा-गम्य है, 
विश्वास तथा अलुभव से जाना जाता हे। जब आप 
विवेक, वैराग्यादि साथनों से सम्पन्न होकर, ब्रह्मनिष्ठ 
आचाये के पास जाऊर, उन्हें ्ञढी की तरह साष्टाडुः 
भणांस करेंगे ओर फिर अपने उद्धार के लिये उनसे 
विनम्र निवेदन, करेंगे, तत्र वे प्रसन्न होफ़र, आप पर 
कुपा करके, अहमतत्त का उपदेश देंगे। पुनः उनके 


( १२७ ) 


उपदेशों के विचार से, उनके वचनों के मनन से, आपके 
हृदय में अनुभव का नेत्र फूर निर्लेगा और उससे 
अद्देत-स्य जगमगा उठेगा। फिर कहना ही क्‍या है ९ 
तब तो अविद्या-रननों का तरुण तिमिर नष्ट हो जायगा, 
राग-देपादि उलूफ़ छिप जायेंगे, सारी शंझाओं की: 
निशचरियाँ भाग चलेंगी, तक के कुहरे, वर्फ आदि तों 
नष्ट ही हो जायेंगे; संशय, शोक, सेहादि पिशाचों का 
पता ही नहीं लगेगा | इसलिये भाइयो ! अद्वत-तत्त्व में 
अ्रद्धा कीजिये, विश्वास रखिये, निष्ठा बढ़ाइये । इसमें तक 
न कीनिये, संदेह करने को कुछ आवश्यक्रता नहीं है । 
यदि आप इस अद्वेत-सिद्धान्त का सहर्प और सम्रेम 
आदर नहीं करेंगे, तो अविद्या के आँच से ( ताप से )'. 
हरगिन नहीं चच सकेंगे । सशय का प्रेत तो कमी पीछा 
छोड़ने हो का नहीं। आप तो हमेशा 'क्येएं ! और “कैसे १! 
के फेर में पढ़े ही रहेंगे; आप विश्वास के भूखे तथा 
शान्ति के प्यासे रह जायेंगे। आप मेरे इन वचनों को 
सत्य मानिये, यही श्रुति की टेर है, यही महात्माओं का. 
सिद्धान्त हे। आइये, सद॒गुरु के श'ण में चलने के पहले, 
हम लोग ज़रा शुरुमहिमा का गान तो कर लें। 


( ऐश८ ) 


गुरु-मूरति रवि-उदय-सम, फरति मोह-तम-नाश | 
ज्ञान-किरण उर में चढ़े, शुभगुण-ऋमल-विकाश | 
शुभगुण-कमल-विफाश, पाप-राजनिह्चर जाबे। 
चक्रवाक - सुख - शान्ति, दोड इक ठाँव मिलावे । 
शुक्र सारिक, पिक आदि, भक्तगण गावहिं कीरति | 
अक्तिम्नक्ति की दातू, राम' महिमा गुरु-मूरति ॥१॥ 


गुरुभक्ती-शशि-चन्द्रिका, चसी हृदस-नभ मॉँहिं । 
कमल-निकर कामादि खल, दलित-गलित सकुचाहि । 
दलित-गलित सक्षुचाहि, शान्ति की कोई हुलस | 
खेह - अविद्या.. जाय; ताप त्रय शीघ्रहि विनस । 
सेवक - नयन - चकोर, 'राम' निशि-दिन अनुरक्ती ! 
ज्ञान - सिन्धु हुलसाय, पाह हिमकर गुरुभक्ती ॥२। 


प्रशन--अजी ! आप चेदान्ती तो सबंदा यही कहा 
फरते हैं कि आत्मा सन, वाणी तथा शरीर से परे है, वह 
तो निराकार है, नाम-रूप से रहित है, अनिर्देश्य है;' तो 
यह तो बतलाइये कि उसको जाना कैप्ते जाय ? उसकी 
पाप्ति क्योंकर हो १ भला, जब उसके नाम-रूप, आकारादि 
हैं ही नहीं, तब तो वह कुछ चीज़ ही नहीं हो सकता, 


( एर₹६ )2 

तब तो वह केवल करपना-मांत्र मिथ्या ही कहा जा 
सकता है। 

उत्तर--नहीं, भाई ! ऐसी बात नहीं है ।आप घव- 
डाइये मत, हमारे वचनों पर किचित्‌ ध्यान दौजिये | 
आत्मा का कोई नाम भले ही न हो,रूप से भी वह भले ही 
रहित हो, मन ओर वाणी का भी विषय भले ही न 
हो सके, परन्तु उसके अस्तित्व में तो बद्द लग ही नहीं 
सकता । उसकी उपासना तो हो ही जायगी, वह 


: अजुभूत हुए बिना तो रह ही न जायगा, | उसको प्राप्ति, 


बज 


उसकी पहचान तो अवश्य ही हो जायगी और उसकी 
उपासना में भी किचित्‌ भ्रन्तर न पड़ सकेगा । भरे 
भाई | आप उसकी उपासना इस प्रकार क्‍यों नहीं करते 
कि-- में आत्मा हूँ, यह अस्थि, मांसादि का समूह-रूप 
स्थूल शरीर नहीं हूँ, भूतों के कार्य रूप ये अनेक इन्द्रियाँ 
भी मैं नहीं हूँ। में तो मन और बुद्धि से परे हूँ साक्षी- 
स्वरूप हूँ, मुझ सद्गप में ये मिथ्या माया और साया- 
जनित ग्रपश्व नहीं है ! इस प्रकार का चिन्तन ही तो 
आत्मा की उपासना कहलाती है; इसीको उसका ध्यान 


कहते हैं । उत्त आत्मा के नाम-रूप भले ही न दिखलायी 
ह्‌ 


( २३० ) 


पड़े, परन्तु जिस दिन यह विश्वास हो जायगा, विश्वास 
ही नही, बल्कि ऐसा अनुभव दो जायगा कि यह जगत 
मिथ्या है और में शरीर से मित्र साब्ेदानन्द श्रक्म हैः 
बस, उसी दिन, उसी समय आप मुक्त हो जायगे। इसी 
की आत्मज्ञान कहते हैं, यद्वी आत्मा की पहचान हे | इसी 
अवस्था में पहुँच कर पुरुष तत्ततवेत्ता कहलाने लगता ह। 
अजी ! वह तत्तवित्‌ तो इन्द्रियों के व्यापारों को 
भूलकर भी अपना नहों मानता, जैसे दीपक के अकाश से 
प्राणी नाना प्रकार के व्यवहार करते हैं| कोई नाचता ' 
है, कोई बजाता है, कोई खाता है, तो कोई पीता दे। 
इसी प्रकार लिखना, पढ़ना, सीना, चुनना आदि काये 
होते रहते हैं; फिर वहाँ से कार्यकर्ता चले भी जाते हैं; 
परन्तु दीपफ को तो कुछ ख़बर ही नहीं रहती कि 
हमारे प्रकाश से कीन-कोन कोय हो रहे हैं ? न तो बह 
काये करनेवालों पर काये करने के समय प्रसन्न होता है 
ओर न बन्द कर देने पर दुखी ही होता है, अपितु वह 
तो कार्य के होने और न होने के समयमें भी ज्यों का-त्यों 
हीं अपने प्रकाश से प्रकाशित रहता है, उसमें ज्ञरा भी 
स्यनाधिक्रपन नहीं आती । ठीक यही दशा तत्त्ववेत्ता की 


( ६९३१ ) 


भी होती है | उसके मन, वाणी और शरीर से जगत के 
लाखों उपकार हो जाये, वह ग्फुछित नहीं होता; अथवा 
किसी आरब्धादि के कारण अपकार ही क्‍यों न हो जाएँ, 
उसकी कुछ परवाह नहों होती | उससे उसमें रंच भी 
खिन्नता नहीं आने की; क्योंकि वह अपने में कोई भी 
कृत्य नहीं देखता । वह तो पाप-पुएय का साक्षोमात्र 
. रहता है । 

कप्र कार्य घुझपे क्या हुआ , वंपा तत्वविद्‌ यह जानता ९ 

» देहेन्द्रियों के कम को , क्या भूलकर निञ्र मानता ! 
जब चन्द्रपणि होती द्रत्रित , अरु सिन्धु-लहरे हैं उमदृती । 
उर-प्रीति पपिहा के सरसदी,क्या चन्द्रमा वह जानता १ १ ॥ कब ० 
भानु की लखि क्र खिलते, चक्रवाक रु हुलसते । 
निकलेअगिनि रवि-उपलते , तो क्या दिवाकर जानता? २॥ऊ० 
ऋतुराज के आगमन से , बन बीच हरियालों बसे। 
फल-फूल वृक्षों में लसें,ऋषपु ईशक्पासब जानता १॥क्० 
आकाश के अवकास से , जग-काज होहिं सुपास से । 

४ रहता पवन भी आश से , वो राम' नम क्या जानता १ ४॥क० 
डे» शान्ति) ! शान्ति: !! शांन्तः !!! 
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( १३२ ) 


३? कारोपासना 


प्रिय मुप्ुत्तु इन्द | पहले आप सब ही कार देव 
को नमस्कार करें) अजी ! यह उतफ्रार अपने शरणागत 
भक्तों की सर्वदा रक्षा करता हैं। इस मद्ामत्र के जापक 
(उपासऊ) की दुर्गति कभी भी नहों होती । इस प्रणव की 
ही महिमा का वर्णन करने के लिये श्रुति शाख ततर हुए 
हैं; सर्वत्र इमफी ही भूरि-भरि प्रशप्ता की गई है। भेष। 
शारदा, ऋषि मुनि आदि सभी इसके ही अवलम्बन से _ 
प्रतिष्ठित हैं | वे दोनों डक़े की चोट से, एक स्वर से, 
एकमात्र इसी को सक्ति-प्क्ति का दाता बताते है। इसी 
मंत्र को गयात्री कहते हैं| आप जानते हे [के गायत्री 
शब्द का क्‍या अथ होता है! जो गाने से, जप करने 
से, उपासना करने से, त्रिविधि तापों से रक्षा करे, 
उसका नाम हे गायत्री ! एक्र मात्र यह * कार ही 
जीवों के तीन तापों का नाश करनेवाला है। अजी ! 
यह तो समार-सागर से तरने के लिये बड़ो भारी नौका 
है, इसीसे तो यह 'वारक' नाम से पस्िद्ध है । 


अह्दा हा | इस उकार की भधुर घ्यनि में क्रितनी 


€ श३३ ) 


मोहकता है ! इसके उच्चारण तथा श्रवण से ही शरीर 
कौ सम्पूण नाड़ियों में आनन्द का संचार होने लगता 
है, 3० | 3० [| ७४ !! मारे प्रसलता के हृदय-कमल 
प्रफुछित हो उठता है, शरीर के सारे हिस्से फड़फड़ा 
उठते हैं। मारे विहलता के रोमांच होने लगता है।आऑँखों 
से तो प्रेमाश्रु बह निकलता है। भाई, सचम्मुच कोई भी 
ऐसा प्रभावशाली मंत्र न होगा। अरे ! यह मन को 
चश करने में संगीत से भी चढ़ुऋर काम करता है; भव-रुज 
से ग्रसित ग्राणियों के लिये यह महौषधि हे । क्या इसकी 
सहिमता का अन्त हो सकता है । भाई कोई सोने या न 
माने, प्रत्तु में तो अपना अनुभव कह रहा हूँ । मेरे लिये 
तो यह महामंत्र बड़ा ही उपयोगी हुआ है । 

प्रिय जिनज्नीपुगण ! आपको में विश्वास दिलाता 
हूँ कि आपका इससे बढ़ा कल्याण होगा। पहले आप 
इस मंत्र पर श्रद्धा तथा विश्वास कीजिये, फिर इसको 
सर्वदा के लिये अपना लीजिये, इसे अपना इष्रेव समझ 
लीजिये, तब देखिये इसका आनन्द | जब ससारि# तापों 
से चित्त व्याकुल हो उठे, क्रिसी काम में मन न लगे, 
उछिम्नता ग्राप्त हो जाय, अथवा इन्द्रियों चचल हो उठे, 


( शईंड ) 


तवएकान्त में चले जाइये और मधुर स्वर से; खूब जोर 
से | | # || $* !| इस प्रकार की बार्यार आवाज : 
कीजिये | तब आप देखेंगे कि आपका चित्त शांत हो 
जायगा, इन्द्रियाँ स्वाधीन हो जायगी, आपको बेचेनी 
जाती रहेगी, हृदय प्रफुछित हो जायगा, मन प्रसन्न हो 
जायगा, आपकी शान्ति मिल जांयगी | 

यदि आप इस मह्दामंत्र का चलते-फिरते, उठते-बैठते, 
सोते-जागते, सदा-सर््रदा चिन्तन किया करें, तब तो कद्ना 
ही क्‍या है! थह मन-पिशाच शीघ्र ही अपने बश में हो - 
जायगा, यह तो अविद्या-रजनी में विपयों का आखेट कभी 
भी नहीं करेगा, वरन्‌ यह अपनी पेशाचिकर इत्ति को छोड़ 
कर साधु बन जायगा ओर एक आत्मानन्द में विहार 
करना ही इसकी दिनचर्या हो जायगी | 

अजी ! यह तो सभी जानते हैं कि कोई भी मंत्र हो, 
वह 3“कार के बिना सिद्ध हो ही नहीं सकता, चह तो 
अपना फल दे हो नहीं सकता | इस 3/कार के विना तो 
वह सतक-समान ही है, तभी तो हरएक मंत्र को आदि 
में 3०कार अवश्यमेव रहता,या लगाया जाता है। क्योंकि 
इस भारतवर्ष में हिन्द्मात्र के साम्प्रदायिक मंत्रों में यह 


( ११२५ ) 


उ>कार रहता ही है, इसलिये इस उँग्कार से किसी भी 
सम्प्रदाय को छूणा था द्ेष नहीं है और न कभी 
हो हो सकता है । 

जिस एफाक्षर के बिना सभी मंत्र ग्राण-रहित शरीर 
के समान अथवा जल से विहीन सरिता के सरिस एवं 
'निर्मंध पुष्प के सदश निकम्से हो जाते हैं और जिसको 
पाकर शक्तिमान बन बेठते हैं,इसी एकाक्षर ३'फ्रारदेव की 
शरण में हम जिज्ञासुओं की क्यों न जाना चाहिये ! अर्थात्‌ 
अवश्य जाना चाहिये। अजी ! यदि बनी-बनायी रसोई 
मिल जाय, तो चूल्हे-चोकफे के खटपट में कौन पड़ेगा . ९ 
सवखन के अनायास हाथ लग जाने पर कौन ऐसा सूर्स 
होगा, जो सथानी चलाता फिरेगा ? सच बात तो यह 
है कि तबतक ही मनुष्य इधर-उधर ठोकरें खाता फिरता 
है, जपतक ही उसके धर की गड़ी हुईं चिन्तामणि उसे 
प्राप्त नहीं हो पाती । वैसे ही जब प्रणव की महामहिमा 
का पता लग गया, जब॒चारो पदार्थ का दाता मिल 
गया, तब॑ फिर हमें और मत्रों से क्या प्रयोजन है ! 

श्रीमान मेरे प्रिय सचे स्वरूप ! आप जानते हैं कि इस 
“कार में कितनी मात्राएं हैं। अजी | इसमें तो अ,उ,म; 


( १३६ ) 


ये ही तीन मात्राएं हैं,अर्थात्‌ अकार,उफ़ार और मकार,वे 
दोनों मिलकर एक 3” होते हैं । अब विचार कीजिये कि 
इन अक्षरों के बिना क्या कोई भी नाम था मंत्र बन 
सकते हैं ? और तो जाने दीनिये, केवल एक अकार के 
ही बिना कोई भी वर्ण (अक्षर ) बन न सकेगा | वह 
तो पूरा हो है न सकेगा; अयूप ही रद्द जायगा। 
जब एक अफ्रार के बिना कोई वर्ण ही न बन 
सरझेगा, तव शूठर तो बन ही नहों सऊता है।किर शब्द के 
न बनने से, वाक्य केपे हो सकेंगे, क्‍योंकि शब्दों के. 
समूह की ही तो वाक्य कहते हैं । आप कोई भी वाक्य, 
नाम या मत्र को ले लीजिये, उममें शब्दों को ही भरा 
हुआ पायेंगे । अप कहिये, जगत्‌ के हरएक पदार्थ नाम 
वाचे हो तो हैं? नाम के अमाव से पदार्थी का ही 
अभाव हो गया और चीज़ों के न रहने से संसार ही 
कहाँ रह जाता है ९ क्‍यों, चस्तुओं के समुदाय ही फो तो 
ससार कहते हैं । नामरूपात्मक पदाथी को छोड़कर और 
जगत है हो कहाँ १ इस रीति से वेद, शासत्र, पुराण, 
देवता-देवी, यंत्र-मंत्र/तन्‍्त्र इत्यादि सभी पदार्थ नामात्मक 
होने से एक “कार ही से सिद्ध होते हैं, अर्थात्‌ इनकी, 


+ ( १३७ ) 


स्थिति तो एक 3? कार की ही सत्ता से वनी है; यदि 
इनमें त्रिमात्रिक 38 कार व्याप्त न रहता, तो ये कमी 
के लापता हो गये होते । 
जिय सज्ञनों | आपने किसी संत-महात्मा अथवा 
विद्वान के मुख से यह सुना होगा, या किसी ग्रन्थ में 
ही पढ़ा होगा कि एक प्रमात्मा की हों सत्ता से यह 
जगत्‌ ठहत है. 'इम समए्त नाम-रूप में एक बअह्य ही 
भरा हुआ हे । अजो ! वही परम।त्मा, वही ब्रह्म यह 
.3* कार है। यह $ कार विप्ननाशक गणेश है। गण 
नाम है समूह का; ओर ईश नाम है, स्वामी का। नाम- 
रूपों का समूह जो यह संसार है, उप्का जो हो स्वामी, 
उसी का नाम है गणेश । यह चक्रतुण्डी “कार ही इस 
संसार का स्वामी है, नियामक है, और शासक है । यह 
गशनायक भक्तों का सनोरथ पूर्ण करता हे,इस लम्बोदर 
नेतो अखिल विश्व को अपने पेट में रख लिया हे । इसीने 
तो द्वितीया का चन्द्रपा होकर शंर के ललाट को सुशोमित' 
'किया है, इसीने कृष्ण होकर त्रिमगी-रूप धारण फ्िया था, 
ओर श्री कृष्णचन्द्र ने अपनी वंशी के द्वारा इसी 
3»कार की ध्वनि निकाली थी। जब उन्होंने मुरली फॉँकी 


( श्३े८ ) 


प्यी)तव तो इस 3/कार की गुज्ञार ने गोषियों के तन-मन 
की चुरा लिया था। उस समय तो इन्द्रादि देवताओं की - 
भी सुधि-ुधि भूल गयी थी, मेप भी विद्वत होकरकृमने 
लग गये थे, भोलानाथ मस्त होकर नृत्य करने लग 
गये थे,ऋषि-प्रुनि तो प्रेम में प|ग़ हो वेहोश ही पड़ गये 
थे, शारदा की वाणी भी रुक गयी थी । ब्रह्मा सत्यलोक 
से दौड़ पढ़े थे, विप्णु अपने आपको, अपने ऐदड्वर्य को 
भूल पड़े थे । अदृह !! यह कैसा मप्तानी आवाज़ है 
अह कैसी जादूभरी ध्वनि है। । 
अजी ! इसने तो उस समय सारे संसार में बड़ी 
चहल-पद्ल मचा दी थी, सारे विह्व में आनन्द का 
संचार हो उठा था, उप समय तो मानो जड़ भी बह्मा- 
नन्द का अनुभव करने लग गये थे । ॥॒ 
चेदान्त का कथन है कि नगत्‌ का हरएक पदाथ 
एक सचिदानन्द ब्रह्म में ही कल्पित हैं ! यहाँ जितने भी 
गुण, आकार-प्रकार या विकार हैं, चे सब नामरूपात्मक 
पदार्थों के ही हैं, न ह्लि सच्चिदानन्द परमात्मा के हैं | 
संसार के नामरूपात्मक भाग के निऊझ्ाल देने पर सिवा 
शक सच्चिदानन्द्धन के और कोई भी आकार प्रकार, 


( शेरेह ) 


शुण या विश्वार नहीं बचता। यह नामरूपात्मझ जमत्‌ 
- तीन हिस्सों में बॉदा जा सकता है ; अथात्‌ पहला स्थृूल 
जगत, दुभरा सक्षम जगत ओर तीसरा कारण जगत । नेत्रों 
से दिखाई देनेवाले ससार के जितने स्थूल पदाथथ हैं, 
सब मिलकर स्थूज्ष जगत्‌ कहलाते हैं ओर जितनी सक्षम 
रूष्छि है (जैपे, इन्द्रियाँ गण और अन्तःक रण), वह सूक्ष्म 
जगत्‌ कही जाती है तथा माया को कारणजगत्त्‌ कहते 
हैं। स्थूल्न जगद्‌ में व्यापी चंतन्यदेव, स्थूल जगत्‌ के 
पसहित बिराद नाम से कहा जाता है, ओर सद्ठम जगत्‌ 
में रहनेवाला परमात्म। खत्म जगत्‌ के सहित हिरण्य- 
गर्भ कहलाता है तथा कारण जगत में रहने से वही 
महेब्वर अन्तर्याप्ी को संज्ञा में आ जाता है | 

जिस प्रकार आत्मा एक ही स्थूल शरीर से रहकर 
शरीर का अभिसानी होने से विद्व, सत्तम शरीर में अभि 
मान करने से तेजस ओर कारण शरीर या अविया में 
। ईंस प्रकार अप्रिमान करने से कि "में अज्ञानी हूँ! प्राज्ञ 
* कहलाता है; उसी प्रकार एक ही इश्वर स्थूलादि जगत्‌ का 
'अभिमानी बनने से विरादादि नार्मोंचाला हो जाता हे । 

प्रिय पाठक-हन्द ! आप कहते होंगे कि आपने तो 


( १४० ) 


प्रणव का प्रकरण उठाया था, 3“फारोपासना की 
महत्ता का वर्णुन शुरू क्रिया था, बीच ही में यह क्‍यों - 
गदवढ़ी मचाने लगे ? कहाँ तो 3“कारदेव की सुन्दर 
व्याख्या हो रही थी, कहाँ अत्र तीन जगत्‌ तथा उनके 
अभिमानियों का वर्णन होने लगा। अजी ! यह तो 
अप्रासंगिक वक्तता है | इसमें श्रोतागण को संतोप कैसे 
मिलेगा । प्रिय श्रोतागण | आप घय्रढाइय्रे नहां, यह 
अप्रासंगिक तथा अप्ात्मक व्याख्यान नहीं है, अपितु में 
तो यह सब प्रणव का ही वर्शन कर रहा हैँ | यदि आप. 
कहें कि यह केपे ? तो इमलिये हि जिस जगत में स्थूल, 
सक्षम और कारण, ये तीनों जगत्‌ एऋ ही ब्द्ष में कल्पित 
हैं, जैसे---अ* उ& मर है। जिस प्रकार स्थूल, उक्ष्म 
ओऔर कारण, ये तीनों जगत्‌ एक ही प्रह्म में कलिपत हैं, 
उसी प्रकार अकार, उकार और मझार, तीन वर्ण या अक्षर 
भी उसी एक ब्रह्म में कल्पित हैं। जैसे उन तीनों: 
जगत्‌ में ब्रह्म व्यापक है, वैसे ही इन मात्राओं में भीः 
ऋ्रह्म व्याप्त हे । जैसे वे तीनों जगत्‌ मिलकर एक ससार 
था ब्रह्माण्ड कहलाते हैं, वेसे ही अकारादि मात्राओं के 
मिलाप को ही '3/ कहते हैं। वहा स्थूल और कारणा 


-( शढ१ ) 


संपार के बीच में सक्षम संसार है, तो यहाँ भी अक्ार 
'और मकर के बीच में उकार है। वहाँ स्थूलादि तीनों 
उदधियों को मायामय और मिथ्या समझकर छोड़ देने पर 
ईंड्र की विराटादिसंज्ञाये मिव्कर केवल ए% ब्रह्म ही बच 
रहता है, तो यहाँ भी अक्रारादि सात्राओं की सिथ्या-- 
कलिपतत--जानकर उनका त्याग कर देने पर एक असात्र 
ही शेष रह जाता है। ऐपे ही जीव की भी दशा समझ 
लेनी चाहिये, अर्थात उसे भी स्थूलादि शरीरों की मिथ्या 
समझ लेने पर उसकी विश्वादि सज्ञायें मिठकर केवल 
एक साक्षी--तुरीय--ही बच रहता है। अब विचार 
करके देखें तो हैश्वर का बचा हुआ जो बक्न है और 
डड्वार का बचा हुआ जो अमात्र है, तथा जीव का शेष 
जो साक्षी--क्रूटस्थ-- है वे सब एक ही हैं इनमें रंच 
सी अंतर नहीं है, अर्थात्‌ यों समक्तिये कि वे सब नाम 
एक ही सच्चिरानन्दवन के ( स्थृज्ञादि तीन जगत्‌, अका- 
राहि तीन मसात्राएँ और स्थूलादि तीन शरीर-रूप 
 उपाधियों के कारण ) रख दिये गये हैं। 
मेरे प्रिय आत्मन ! ईश्वर, जीव, जगत्‌ और 3४ ये 
भी पररुपर पर्यायवाची शब्द हैं, अर्थात्‌ ये आपस में एक 
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दूसरे से भिन्न नहीं हे | इसी रीति से आप स्थूल जग 
कहिये अथवा इसीदी जाग्रत अबखा या अकार कहे 
डालिये, कोई भी अन्तर नहीं पढ़ने का | इसी अक्रार 
आप सूक्ष्म जगत्‌ को स्पम्नावस्था या मानस्िक्र सृष्टि 
कह सकते हैं,अयवा इसको उक्रार कहने में भी कोई 
हानि न होगी । फिर कारण जगत्‌ की आप प्रसन्नता पे: 
साथ सुप्ृप्ति अवस्था या मकार मात्रा कद्द 'सकते हैं । 
अजी | अभी तक तो इस पूर्व के विवेचन से उपाधि 
का बाघ करके बचे हुए चेतनों की एकता की गयी तथा 
उन उपाधियों की एकता का और पारस्परिक अभेद मात्र 
का बर्णेन किया गया । अब आपको उन उपाधियों के 
अपिमानियों में भी परस्पर अभिन्नता ही सममनी 
होगी । क्योंकि विराट और विश्व, ये दोनों ही स्थूल 
के अभिमानी हैं, इसलिये इन दोनों में स्वरूप से छुछ भी 
अन्तर नहीं है। अंतर सिफ़े समष्टि और व्यष्टि का है। 
किसी भी पदार्थ के समूचे रूप को समष्ठि और उसी 
के फ्रिसी एक अंश की व्यूष्टि कहते हैं। विराट तो जगत्‌ 
के समस्त पदार्थ को अपना रूप भावता हैं और दिद्व 
केपल एक शरीर को हो, इसी प्रकार हिरण्यगर्भ और 
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तैजस भी एक्क ही हैं, क्योंकि ये दोनों सक्षम रृष्टि के 
अभिमानी हैं; इन दोनों में भी भेद केत्रल समष्टि ओर 
ध्यष्टि का ही है | फिर अन्तयामी और प्राज्ञ, ये दोनों 

तो कारण से ही दद्ध हैं, इनमें भी अंतर फेचल समष्टि 
और दृष्टि का ही समझना चाहिये अर्थात्‌ अन्तर्यामी 
तो जगत्‌ की कारण-रूपा महामाथा का ग्ररक है और 
ग्राज्ञ उस माया का एक अंशमात्र अविद्या के ही: 
वशोभूत हे । 

..... जिस प्रकार कोई पुरुष थोड़ी-सी ज़मीन का मालिक 
हो जाने से ज़मींदार कहलाने लगता है, फिर जब 
उसी को हज़ार-पॉच सो बीघे ज़मीन मिल जाती 
है, तब वह बाबू हो जाता है; पुनः जब वही पुरुष 
बहुत से ज़िलों का स्वतन्त्र राज था जाता है, तो लोग 
उसे राजा कहने लगते हैं, ओर जब बह पृथिवी भर का 
ध्वृतन्त्र मालिक बन बैठता है, तब तो बह चक्रवर्ती 
राजा कहा जाता है | उसका बड़ा भारी अधिकार हो 

जाता है, उसके आधीन बाबू, राजा, साहु, सेठ सभी हो 
जाते हैं। उप्तकी हुकूमत सारी दुनियाँ में चलती है, वह 
संसार प्र स्व॒तन्त्र शासन करता हे उसे लोग एक 
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दूसरा ईव्वर ही मानने लगते हैं। अब्र वाचक-हन्द यह 
बतलावें कि जगब्र उस पुरुष के पास कुछ भी ज़मीन नहीं 
रहती तव उसका शरीर क्या दूभरा रहता हूं, भार जब वह 
ज़मींदार, बाबू, आदि होता जाता हे, तब क्‍या वह 
बदलवा जाता है ? उसके रूप में क्या अन्तर पढ़ता 
जाता है १ क 

जी नहीं, वह पुरुष तो वहीं रहता है, त्िफ़ उसकी 
रुयाति और संज्ञा में अन्तर पड़ता जाता है। उनका 
बाबू आदि कहलछाना तथा दुनियाँ पर विशेष हुकूमत 
चलाना इत्यादि बातें तो ज़र्मान-रूपी उपाधि के कार्य 
हो जाती हैं । यदि उसकी सम्पूर्ण प्रथिदी न छीन ली 
जाय, तो वह वेचारा फर ज्यों-का-त्यों ख्याति तथा 
संज्ञा से हीन हो जायगा | 

'प्रिय पाठक गशु | ठीक यही दशा उस अविऊकारी 
चैतन्य की भी है। वह अविनाशी देव प्रिथ्या उपाधियों 
के करिपत सम्बन्ध से नाना नाम और अधिकार वाला 
श्रतीत हो रद्दा है। वह परमात्मा 3* कौर के अकारादि 
सात्राओं के सहित अकारादि कहलाता है और जब ये 
अका (दि वण परस्पर मिलकर 3“कार फे रूप में हो जाते हैं, 
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तब वह 3 कहलाने लगता हे। जिस काल में उपासक 
_ पुरुष इन अकारादि मात्राओं को मिथ्या समझ लेता 
है, उसी काल में चह अमात्र हो जाता है| इसी प्रकार 
जाग्रतादि अवस्थाओं के सम्बन्ध से तो वह विश्वादि 
कहलाता है, ओर तीनों अवस्थाओं की अपेक्षा उसीफो 
जीव कहा जाता है। पुनः जब ठीनों अवस्थाओं की करिपित 
समझकर त्याग दिया जाता है, तव एक ही कूटस्थात्मा 
बच जाता है । 
>> 'इस भ्रकार स्थूलादि तीन जगत्‌ के कारण से ही वह 
प्रमेश्वर व्राटादि नामों के चक्कर में फेस जाता है और 
जब वह तीनों जगत्‌ को इकद्या करके ब्रह्माण्ड के रूप से 
नाता , जोड़ देता है, तव तो ईच्वर-संज्ञा के पेरे में आ 
जाता है; फिर तीनों जगत्‌ फो मिथ्या समझ लेने पर 
तो उसका कल्पित सम्बन्ध छूट जाता है और वह केवल 
एक बहार से ही रह जाता हे 
जब मुमुक्षु पुरुष पूर्वोक्त रीति से 5“कार के स्वरूप 
को मली-भॉति जान लेता है और अपनी आत्मा को, 
अपने स्वरूप को >'कार-रूप ही समझने लगता है तथा 
अँक्षार को, इेबवर-रूप जानता है, तब तो वह 3कारोपा- 
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सना के द्वारा, उसके उच्चारण, स्मरण एवं चिन्तन के 
द्वारा अपने को ईश्वर समझने लगता है, और जब वह 
शरीर छोड़ता है, तब तत्पद के वाच्यार्थ अ'कार-स्वरूप 
ईश्वर ही वन जाता है, अर्यात्‌ उसे ईश्वरता आंप्त हो 
जाती है । उस समय वह जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति भर 
प्रलय फा कर्ता चन जाता है। तब तो वह जीवों पर 
अनुग्रह का कता, अन्तर्यामी, सर्वज्ञ तथा अबतारधारी 
इत्यादि होने लगता है । 

जब उपासक 3“कारोपासना द्वारा इस श्रकार की 
चिन्तन करता है कि 'में अकार-सम्बन्धी विश्व या 
विराट नहीं हूँ, उकारवाले तेजस और हिरण्य-गर्भ से 
भैरा कुछ प्रयोजन नही है, मकार के स्वरूप प्राज्ष ओर 
अन्तयामी से में पृथक्‌ हूँ, श्रणव का वान्य जीव या 
समुण ईव्वर भी में नहों हूँ; बल्कि में मात्राओं से परे 
प्रणव का लक्ष्यार्थ अमात्र चेतन हैँ, मुझफो ही आत्मा 
था बह्म कहते हैं । वास्तव में मुझ संज्ञाहीन को आत्मा 
ब्रह्म, अमात्र आदि भी कहते नहीं बनता । में तो तुरी-7' 
यातीत, मन ओर वाणी से परे, व्यक्त-अव्यक्त से भी 
अलग, देत-अद्ेत से बिल्कुल दूर हूँ और मैं शूल्य-अशून्य 
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से भी नितान्त भिन्न हूँ | मुझमें न सुख है, भ दुःख; न 
पुण्य है, न पाप; न तो जाति है और न चर्ण। आश्रम 
तथा आश्रमों के आचार से में एकद्स निराला हूँ। 
मोह, शोक तथा मद और मात्स्य तो मुझे छू भी नहीं 
सकते | में पाँच फोश, पाँच आाण और तीन शरीर से 
पृथक, अनन्त, अखण्ड, निरवच्छिन और शिव हूँ । 
इस प्रकार की उपासना करते-करते जब उपासक 
पुरुष साया तथा मांया-जनित अखिल प्रपश्च को भूल 
, जाता है, इसको निहायत भ्रम का पुतला समभ लेता 
है; जब उसका अनात्मिक अभ्यास अच्छी तरह नष्ट हो 
जाता है, तब वह अपने पूर्ण रूप का असुभव करने लगता 
है, शान्ति तथा आनन्द की मूर्ति धन बैठता है | तब तो 
चह 3“कार का स्मरण भी नहीं करता। उसका अन्त३- 
करण संकरप-विकल्प से रहित हो ज्ञाता है। उसकी अनि- 
वंचनीय खिति हो जाती है। उसकी अवस्था का वर्णन 
लेख तथा वाणी द्वारा करना स्वंधा असम्भव है। पहाँ 
“हेखनी रुक जाती है, वाणी बन्द हो जाती है और बुद्धि 
जवाब दे देती है। 
भेरे प्रिय आत्मन ! समझे न! यही है प्रणव की 
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सच्ची उपासना, यही है वेदान्त फा रहस्य । इसीकी परम 
पुरुषाथ या मुक्ति कहते हैँ, यही नर-तन पाने का वात - 
विक लाभ है | 

थो तो प्रणव की अफ्रारादि एक-एक मात्राओं की 
उपासनाओं से भी, भथात्‌ उनको ही अपना स्वरूप सम- 
भने से उन सात्राओं के सम्बन्धी विराट आदि देवों से 
एकता तो हो ही जाती है, उपासक उनके स्व॒रूपों को 
आप्त हीं हो जाता है, परन्तु उससे दुःख की अत्यन्त 
निव्ृत्ति तो होती ही नहीं, क्योंकि वे उपासनाएँ परि- 
च्छिन्न की हैं। भला परिच्छन्न से अपरिच्छिन्र की प्राप्त 
किस प्रकार हो सकती है ! 

ऐ मुमुश्ुुओ ! तुम अखणड हो, अतएव तुम्हें अपने 
अख़रणड स्वरूप की प्राप्ति करनी होगी, तुम्हें आत्यन्तिक 
सुख प्राप्त करना होगा, तुम्हें मुक्ति किसीसे उधार या 
मोल नहीं लेनी होगी | तुम्हें दर-दर ठोकरें खानी नहीं 
पड़ेंगी । अजी ! तुम्हें तो प्रणव के आश्रय से मुक्त होना 
होगा, ऋतकृत्य होना पढ़ेगा। ..*», श 

एराणों में लिखा है कि भोला ने अ्रणवरूप धहुप 
से ही जिपुरासुर का वध किया था। अजी ! उन्होंने 
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तो उठ दैत्य की तीनों पुरियाँ जला डाली थीं। 

ऐ धुमुत्तु महेश ! तुम्हें भो 3“कार के ही सहारे अहं- 
फार-रूप त्रिपु रासुर की स्थूल, स॒क्ष्म और कारण, इन शरीर 
पा जगत्‌-रूप घुरियों को नष्ट (मिथ्या) करना होगा, ओर 
उनके निवासी जो विश्व, तेजस और प्राज्ञ अथवा विराट, 
हिरण्यगर्भ तथा अन्तर्यामी-रूप जो देत्य की भज्ञाएं हैं, 
उनको मार भगाना होगा | फिर जिषुर-सहायक रागहेष, 
छत्त, कपट, पाखण्ड, दम्भ आदि असुरों का संहार कर 
देना होगा । इनके नाश करने में सत्य, अहिसा, सोच, 
संतोष, विवेक, शम, दम, विचार आदि देवता तुम्हारे 
सहायक होंगे । इसके बाद अहंकार-रूप त्रिपुरासुर की भी 
अखण् ब्रह्मकार-इति के एक ही बाण से भस्मीभृत कर 
देना होगा । फिर तो कहना ही क्या है १ इसके बाद 
तुम्हारा निष्क॑ंटक राज्य हो जायगा और तुम ज्ञान-गणेश 
तथा पैराग्य कार्तिक और पूर्ण शान्ति-रूप हेमवती के 
साथ अद्वितानन्द के सिंहासन पर सुशोभित होओगे | 

उन्शान्ति!. शान्ति. शानिः !! 


.+. 
] 


( १४० ) 
चेतन का नानात्व 


जैसे साधु पुरुष भी तस्करों के साथ पढ़कर 
चोर कहलाने लगता है; अथवा जैसे देवयोग से की 
श्रोजिय त्राह्षण कलाल की दूकान पर जा बैठे, तो लोग 
उसे मच्यपी समझने लगेंगे; या जेसे किसी जिते- 
न्द्रिय पुरुष को भी वेश्या के पलंग पर वेठा हुआ देख 
कर दुनिया उसे वेब्यागामी ही समझती है; बसे ही 
एक ही निष्क्रिय, शुद्ध चेतन अंत/करणादि उपाधियों के 
सह्ष से प्रमाता आदि कहलाने लगता है | जेंसे एक ही 
जीव जाग्रत, स्व॒प्त ओर सुपुरि, इन अवश्याओं के सम्बन्ध 
से क्रमश! विश्व, तेजस तथा ग्राज्ष कदलाने लगता 
है, अथवा जेसे श्राह्मणादि वर्णों के शरीर में पढ़कर 
आत्मा भराह्मणादि-रूप से प्रतीत होने लगता है, पेसे हे 
एक ही निर्दोपी चेतन्यदेव अन्तः/करणा दि के घेरे में पड़कर 
ग्रमाता आदि के रूप में हो गया है । 

रंष्टि के पहले प्रकृति चह्म में वैसे हो अभिन्न रूप 
से छिपी रहती है, जेसे निस्पन्द अवस्था में वायु आकाश 
से मिल-जुलकर, एकता करके रहती हे। फिर 'वह प्रकृति 


( १६१ ) 


पूर्व कल्प के भाशियों को उसके कमे! का फल देने के 
लिये स्वाभाविक ही कुछ स्थूल रूप में वैसे हो व्यक्त हो 
जाती हे । जेसे वायु का संचार आकाश में अपने-आप 
होने लगता है । पुनः वह जिशुणात्मिका प्रकृति अपने 
तमोगरुण भाग से आकाशादि पंचभूतों के रूप में हो 
जाती है, फिर उन तमोशुणप्रधान भूतों से नामरूपात्मक 
स्थल जगत्‌ रच देती है, अथवा चह जगत्‌ के रूप में 
स्वयं हो जाती है। चूंकि इस नामरूपात्मक विश्व को 
प्रकृति एक ब्रक्ष में हैं! रच देती हे, इसलिये वह ब्रह्म 
जगत्‌ के हरएक नाम-रूप में वैसे ही व्याप्त है, जेसे समुद्र 
के अन्दर बने हुए तरंग ओर बुदधुदों में एक जल भरा 
रहता है| बस, इन नाम रूपात्मक पदार्थी में पड़ा हुआ 
चही चेतन्य ब्रह्म तो इनके सम्बन्ध से, साथ से, भ्रमेय 
चेतन! कहलाता है। 
जब वही त्रिशुणात्मिका प्रकृति अपने सतोशुणी 
, हिस्से को अंत/ःकरण के रूप में कर देती हे अथवा बह 
*» अपने सतोग्रुय भाग से स्वतः अंत/करण के रूप में हो 
ज्ञाती है,'तब तो मानो वह आत्मा--ब्रह्म--को फँसाने 
के लिये कपट का' कलेवर ही बना लेती छे; बंस, उसी 


€ १५२ ) 


अ'तफरण में पड़ा हुआ आत्मा तो प्रमाता चेतन कदद- 
लाता है। यह श्रमाता प्रकृति भगवती के अंतःकरण- 
रूपी गीद में बैठा हुआ कठल-भोक्तत्वादि रूप अनेक रंगों 
से युक्त दत्ति-अंचल की ओढ़कर उसमें बिल्कुल ठुक-छिप 
जाता हे | 

जैसे खच्छ जल के ऊपर जब जबनिका आसच्छादित 
हो जाती है, तब तो वहाँ जल दिखाई द्वी नहीं देता, 
वरन केवल जवनिका ही जवनिका दीख पढ़ती हैं । 


पैसे ही वह अविकारी आत्मा अन्वाकरण की कत त्व- 


भोक्तत्वादि दत्तियों से ढका हुआ कर्ता-भोक्ता आदि के 
रूप में दिखाई देने लगता है। अथवा जेसे नाट्य-ग्ह में 
किसी पुरुष को दूसरे रूप 'में दिखलाने के लिये एक 
दूमरी पोशाक पहना दी जाती है, तब तो चह अपनी 
असली सूरत में न दीख कर एक दूसरे ही रूप में दिख- 
लायी देने लगता है, और फिर वह लगता है उस पोशाक 
के अनुरूप काम करने। वैसे ही इस संसार रूपी नाव्य- 
भृह में जद साया-नटी इस आत्मा का अन्तःकरण की 
पोशाक पहना देती है, तर तो इसका निर्विकारी शुद्ध 
सखरूप छिपकर यह गमाता, चिदाभास या जीवरूप से 


न्ब 


( श्ण३ ) 


प्रतीत होने लगता है और फिर अन्त/करणरूप पोशाक 
के कप कूल कद त्व-भोक्तृत्वादि का तमाशा भी करने 
लगता हे | 

पुन माया--प्रकृति--प्रत्येक भूत्ों के सतोशुण 
से एक एक ज्ञानेन्द्रियाँ चनाती है, जेसे आकाश से श्रोत्र, 
वायु से त्वचा, अग्नि से नेत्र, जल से रसना और 
प्ृथिदी से प्राण | जिस प्रकार किसी नगर से वाहर 
निकलने के लिये भिन्न-भिन्न आकार वाले पाँच मार्ग 
चने हों, जिनके द्वारा निकल कर शत्रुओं को वश में 
किया जा सके । वैसे ही यह माया शरीर-नगर के अन्त+- 
फरणरूपी महल से निकलने के लिये पाँच ज्ञानेन्द्रियों के 
मार्ग तैयार कर देती है । 

अजी; यह माया तो बढ़ी जालसाज़ी करती है। 
इसने तो अपनों सायिक रचना में मयदानव का भी 
, तिरस्कार कर डाला हे। यह नाना रूपों के धारण 
करने में ऐसी चतुर है कि इन इन्द्रियों के रूप में 
भी स्वयं ही हो जाती है। फिर तो यह अपनी बृत्ति' 
के हाथों में म्रमाता की रोशनी को लेकर शब्द, स्पशे, 
रूप,, रस और गंध पर अधिकार जमाने के लिये, प्रमाता 


( १५४ ) 


के इन चोरों को पहचानने के लिये अन्तःफरण के महल 
से इन्द्रिय मार्ग द्वारा घारी.बारी से निकला करती है| 
क्योंकि विषय ( ग्मेय ) का ज्ञान इन्द्रियों द्वारा ह्द होता 
है, अतः इन्द्रियों को प्रमाण कहते हैं | 

पुनः यदि थोडा विचार करके देखा जाय, तो अन्त$- 
करण की हत्ति हो प्रमाण है, क्योंकि जब तक वह हत्ति 
इन्द्रियों द्वारा विषयों तक नहीं जायगी, तब तक तो विषयों 
का ज्ञान हो ही नहीं सकेगा। ओर वह घृत्ति भी प्रमाता 
चेतन से वैसे ही व्याप्त रहती है, जैसे अग्नि से तपाये हुए 
लोहे में अग्नि। क्योंकि वह बृत्ति इन्द्रियों-ह/रा निकलकर 
ही किसी पदार्थ को प्रमाणित करती है। उसके यथार्थ 
स्वरूप का ज्ञान करा देती है, इसलिये वह हृत्ति जब 
अन्तःकरण से निकलकर इन्द्रिय-मार्गों में आ जाती है, 
अथवा इन्द्रिय-सार्ग से होफर निकलती है, तब प्रमाण 
कही जाती है, ओर उस समय बृत्ति का व्याप्त बेतन--- 
प्रमाण चेतन! कहलाता है। 

दो उपाधियों के एक जगह होते ही, उनके आपस में 
मिलते ही, उनकी व्याप्त वस्तु एक ही हो जाती है। जैसे, 
चढ़े को किसी धर में रख देने पर उस घड़े का, आकाश 


( रेप्ड ) 
घर के आकाश से भिन्न नहीं रह जाता, अपितु दोनें[ 


» आकाश ( घटाकाश और मठाछाश ) एक ही हो ज्ञाते 


ू 


है। कारण यद्द कि आकाश में तो फोई भेद रहता नहीं, 
भेद तो घट तथा सठरूप उपाधियों का किया हूआ रहता 
है। इसलिये घट और मठ उपाधियों के एक होते ही 
घटकाश और मझकाश का पारस्परिक भेद मिट जाता है। 
अथवा जैसे- एक ही सूये का प्रतिविम्ध जल से परिप्रां 
दो घड़ों में पड़ने से दो मारूम होता है, परन्तु दोनों 


घड़े के जलों को किसी एक बड़े पात्र में रखते ही दे 


सर्येअतिविम्ब भी एक ही हो जाते हैं। बैसे ही जब अंतः- 
करण की वृत्ति नेत्रादि इन्द्रियों द्वारा, निकलकर किसी 
पदाथ से जा मिलती है, तब्र तो वह उस पदार्थ से मिलकर 
पिर्कुल एक हो जाती है ।वह तो उस वस्तु के आकार की 
ही हो जाती है । उस चृत्ति और पदार्थ ( विषय) के एफ 
होते ही बृत्ति का प्रमाण चेतन और विषय का प्रभेय 


। चेतन, ये दोनों एक होकर 'भ्रमा चेतन! या प्रमिति चेतन 


फहलाने लगते हैं | अर्थात्‌, उस समय चेतन की प्रमेय 


चेतन और प्रमाण चेतन ये दोनों संज्ञाएँ प्रिटकर  फेपल 
प्रभां चेतन बच रहता है। 


3 हे 
* 


( १५०६ ) 


प्रिय वाचकइ-हन्द्र ! पूर्वोक्त प्रकार से एक ही अद्वि- 
तीय चेतन, विषय, अन्ता|करण ( बुद्धि ), इच्धिय तथा 
विपयों की एकता, इन चार उपाधियों के कारण, अयोत्‌ 
इन उपाधियों में पढ़कर, क्रमशः प्रमेव चेतन, विषय चेतन, 
प्रमाता चेतन, श्रमाण चेतन ओर ग्रमा चेतन या प्रमिति 
चेतन, इन चार नामों वाला हो जाता है | 

चूँ कि एक माया ने ही इन चार उपाधियों का रूप 
धारण किया है, इसलिये ये उपाधियाँ माया से मिन्न 
नहीं हैं, बल्कि माया से वेसे ही अभिन्न हैं, जेसे मिट्टी से 
बने हुए पात्र मिट्टीरूप ही होते है। फिर चूंकि शक्ति 
शक्तिमान्‌ से पएथक नहीं होती, इसलिये वह माया 
त्रक्ष की शक्ति होने से ब्रह्म से अलग नहीं है, अपित 
अह्तरूप ही है | इस प्रकार की युक्ति से या विचार से 
जब सम्पूण उपाधियों एक त्रह्मरूप ही हो जाती हैं, तब 
तो उन उपाधियों के किये हुए चेतन के चारों भेद नए 
होकर एक अविकारी शुद्ध चेतन ही बच रहता है । 

अजी ! अब जीवत्व कहाँ रह गया ? अब तो कर्ता 
कम और क्रिया भी नहीं रह गयी। ज्ञाता, ज्ञान तथा 
ज्षेय का भी एकद्स अभाव हो गया। अब भोक्ता, भोग्य 


( १०७ , ) 
ओर भोक्तर्व भी लापता हो गये । अब तो-- 


संचित रहे कुछ भी नहीं सब ज्ञान से दग्धित हुए | 
मैं ही रहा केवल, घुके अब पाप पुएय नहीं छुए। 
में आतमा आनन्द हूँ, आनन्द हूँ, आनन्द हैँ । 
'निहह हैं, निहद्र. हूँ, निहंद् हूँ, निढंद हैं ॥१॥ 
सब भत का अवकाश हूँ, अवकाश हूँ, अवकाश हूँ। 
परकाश हैँ, परकाश हूँ, परकाश हूँ, परकाश हूँ। 
निगंण,निरजन, मुक्त,शाश्वत, निर्विकार, अचिंत्य हूँ | 
मैं सत्य हूँ, मैं सत्य हूँ, में सत्य हूँ, में सत्य हूँ ॥२॥ 


किसी भी अज्ञात वस्तु की जानने के लिये जब बुद्धि 
उपाधिवाला प्रमाता चेतन उत्सुक हो जाता है, तब वह 
मन तथा ज्ञानेन्द्रिय उपाधिवाले प्रमाण के द्वारा उस 
चस्तु का ज्ञान फर ही लेता है; इसलिये अमाता विज्ञानमय 
ओर प्रमाण मनोमय कहलाता है। ज्ञब प्रमाण चेतन 
अन्तःकरण की हृत्ति के सहित किसी पदाथ पर 
पहुँचकर उस पदाथ से मिलजुल,करके उसके आकार का 
' हो जाता है, तब उसी समय गमाता उस पदार्थ का ज्ञान 
करता है। अत्व उस समंय-प्रमाता ज्ञाता और प्रमाण 
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ज्ञान तथा उस पदार्थ का चेतन शेय हो जाता हैं। इस 
प्रकार एक ही चेतन उपाधि की वजह से ब्वाता, ज्ञान 
आर ज्ञेय भी स्वयं ही दो जाता है । 
भेरे प्रिय आत्मन्‌ | यह तो आप जानते ही. होंगे 
कि फ्रिसी भी कमे का प्रारम्भ वस्तु के ज्ञान हो जाने पर 
ही होता है। अजी |! जवतक किसी विपय का ज्ञान 
अच्छी ग्रकार नहीं हो जायगा, तबतक हम उसकी प्राप्ति 
था निवृत्तिनिमित्त किसी कर्म में तत्पर कैसे होंगे! उद्योग 
या प्रयत्ञ ही क्‍्योंकर करेंगे ? इस नियम से ज्ञेय वस्त 
यदि अनुकूल रहती है, तो उसकी आप्तिनिमिच और जब 
प्रतिकूल होती है, तब तो उसके दूर अथवा नाश करने 
के लिये या उससे स्वयं हटने के लिये यह जीव प्रयत्न में 
लग जाता है | 
' जैसे संसारी जीव पहले स्वग,ख्री, पुत्र और धनादि 
के अच्छेपन (सुखद) का ज्ञान प्राप्त करके फिर उनकी 
प्राप्तिनिमित्त यज्ञ, दानादि कर्मों में तत्पर हो जाते हैं, 
चेसे ही सुम्ुप्तु जीव भी पहले अपंच के मिथ्यात्व तथा 
बह्य की सत्यता का विवेक करके ही, फारण (अज्ञानो 
के सहित प्रपंच की निव्ति और भरह्मआप्ति के लिए 
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श्रवणादि साधनों में लग जाते हैं ! 

अजी । थोड़ा घ्यान तो दोजिये । जो प्रमाता वस्त- 
ज्ञान के पहले ज्ञाता में हुआ था, वही अब कर्म के 
प्रारम्भ होते ही कर्ता बन बैठता है, और जो प्रमाण 
ज्ञान के रूप में हुआ था, वह तो कारण; तथा जो अमेय 
ज्ेय वना था, वही अब क्रिया के रूप में हो जाता है | 
इस रीति से एक ही चेतन्यदेव कर्ता, करण तथा क्रिया 
के रूप में भी हो जाया फरता है। 


फिर देखिये न ! जब विषय की प्राप्ति हो जाती [है, 
अथांत्‌ जीव को जब अपने कम का, उद्योग का फल आं 
मिलता है, तब तो जीव को बड़ा ही सुख होता है । उस 
सुखोपभोग के समय तो वह ग्रमाता भोक्ता, प्रमाण 
भोक्तत्व (मोस्तापन) और पेय भोग्य बन जाता है । इस 
प्रकार एक ही शुद्ध चेतन उपाधियों के कारण वैसे ही 
अपना रूप बदलता रहता है, जैंसे गिरगिट (एक तियेग 
जन्‍्तु) अपना रंग बदला करता हे । 

प्रिय पाठकगण ! चूंकि पूवोक्त रीतिमे एक ही 
चेतन द्र॒ष्टा, दशन और दृध्य; ज्ञाता; ज्ञान तथा ज्ञेय; कर्ता 
क्रिया और करण तथा सोक्ता, भोग्य और भोक्तापन 


गो 
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इत्यादि के रूप में स्वयं होता रहता है, इसलिये सब कुछ 
चैतल्यमात्र है। क्योंकि जगत इन पूवेक्क श्रिष्ुटियों से 
मित्र नहीं है, इसलिये भी यह चतन्यरूप ही हैं । 

अजी ! सच पूछिये,तो इन त्रिपुटियों की व्यवस्थाएँ 
तो अज्ञान-निद्रा ही में होती रहतो दें । भला,अपरिणामी 
देव को परिणामी बना देने में कीन समर्थ है ! यह सब 
तमाशा तो माया के छारा मिथ्या ही होता रहता है। 
क्या आप यह नहीं जानते कि स्वप्न का द्रष्टा जाग्रत्‌ के द्रष्टा 
से नितान्‍्त भिन्न होता है ? बह तो अतीतिमात्र झूठा ही 
होता है। स्व्त के दर्शन तथा दृश्य भी तो अवास्तविक 
ही होते हैं। इतना ही नहीं, वहाँ के तो ज्ञाता, ज्ञान ओर 
ज्ेय भी मिथ्या ही होते हैं। नींद के ट्वटते ही वहाँ के 
भोक्ता, भोग्य तथा भोक्तापन भी नहीं दिखाई देते । 

अजी ! चूंऊ्लि जाग्रत्‌ अवस्था के उदय होते ही उस 
स्वम के कोई भी पदार्थ नहीं रह जाते, अतएवं वे सब 
मिथ्या समझे जाते हैं। वेसे ही जाग्रत्‌ अवस्था की त्रिपु- 
टियाँ, चस्तुएँ री तन्‍्चज्ञान न हो जाने पर बिल्कुल क्ूठी हो 
जाती हैं; अतः ये भी दिखाऊंमात्र ठक्लोसला ही हैं, यथोर्थ ही 
हैं।। वास्तव में तो एक ही तत्व अपने आपमें स्थित है। 
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- आअजी-! उसको एक भी हम कैसे कहें ? उसको एक 
कहने का साहस होगा किसको १ भला यह तो बताइये कि. 
उस एक का अनुभव करेगा कौन ? यदि उसका अनुभव 
फरनेवाला भी कहीं से टपक पड़ा, तव तो ,खूब बना ! 
अब उसकी एकता रह ही कहाँ गयी १ क्योंकि अब तो' 
एक अनुभव करनेवाला और दूसरा अजुभाव्य--अचुसव 
करने योग्य--ये दो हो गये । इसलिये, भाई ! वह ब्रह्म 
.अद्देत है! ऐसा कहने ही से द्वैंत खड़ा हो जाता है, 
. क्योंकि अठ्ेत का बिना अनुभव किये ही ऐसा कोई 

कहेगा फैसे ? ओर जब अनभव करनेवाला हो गया, 
पूवोक्त भकार से अद्देत रह ही कहाँ जाता है १ अद्वत 
को अनुभवगम्प कहने में एक और भी दोष आ उपस्थित 
होता ह। 

यदि ब्रह्म किसी के अनुभव में आगया, तब 
तो उप्तकी चेतना ही जाती रही । उसको तो जड़ बना 
दिया गया, क्योंकि अनभव में आनेवाली चीज्ञ जड़ 
'होती है | इस नियम से जब ब्रह्म जड़ हो गया, तब तो 
वह नामरूपात्मक, उत्पत्तिवाला तथा देश, काल और 
वस्तु से सीमित हो गया; क्योंकि जड़ चीज़ें इसी अकार. 


श्र 
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की होता हैं | फिर चूंकि ऐसी वस्तुर्वें तो मिथ्या, नश्वर 
तथा दुःखरूप होती हैं, अतएव त्रह्ष भी विनाशी तया 
दुःख का स्वरूप ही हो गया । अब ऐसे त्रह्म की क्या 
ज़रूरत रह गयी। इसकी उपासना से, प्राप्ति से क्‍या 
फायदा १ जीव तो स्वयं ही जड़, विनाशी एवं इगलमय 
है, फिर ऐसे ही अपने सरीखे ही पदार्थ का मजन करके 
ओर भी दुःखी बन बैठे ? और भी अधिक सृत्यु-पाञ्ष में 
फँसे ? आग लगे ऐसी उपासना में ! 
अब कहिये महाशय ! आपके अनुभव ने, आपके ५ 
अहत के स्मरण या कथन ने कैसा अनर्थ कर डाला ९ 
आपको कैसी दशा पर पहुँचाया १ इसलिये भाई ! वह 
अहम, वह अद्देत, वह अपना निज स्वरूप तो मन, बुद्धि 
ओर वाणी से परे है, उसे मौन की वाणी से चतलाया 
जाता है ओर हृदय के थ्रोत्र से सुना जावा है। भजन, 
उपासना, श्रवण, सनन इत्यादि साधन तो केवल उस तल 
के अनादि काल के मिथ्या आवरण को दूर करने के 
लिये किये जातेहैं । जो शुद्ध-विषय वासना से रहित-बुद्धि "' 
पूवोक्त साधनों के द्वारा ज्ञान आप्तकरके आवरण ( अबा- 
न ) का नाश कर देती है, वह भी आवरण के नाश होते 
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ही उस ज्ञान के सहित स्वयं नष्ट हो जाती हे; बुद्धि के नाश 
होते ही जीवत्य का नाश हो जाता हे; क्योंकि वुद्धि। 
प्रतिविम्बित जो चैतन्य हे, वही तो जीव है ? बुद्धि के न 
रहने से, उसमें का प्रतिविम्भ किस प्रकार रह सकता है ९ 
अब तो अज्ञान-ननित जीव संसार आदि सभी का 
अभाष होकर, केवल वही एक तत्व रह गया, जिसमें कि 
सकल उपाधियाँ, समस्त प्रपंच कल्पित था। उस तत्व 
का अब भले ही फोई अनुभव करनेवाला न रह जाय, 
डसको मले ही कोई न जाने, पर उसकी कोई भी क्षति 
नहीं होने कीं) उसमें ज़रा भी अन्तर नहीं पढ़ने का | यही 
मोक्ष है, यही कैवटय है । यही जीव के एुरुषार्थ का, कर्मों: 
का अन्त है, यही वेदान्त है, और यही ज्ञान की अन्तिम 
सीमा है, बस, जले ह2 ६9३४ || 
जिज्ञासु जन यह कहते होंगे कि आपने पहले यह 
कहकर कि उस ब्रह्म को अद्वेत भी नहीं कहा जा सकता, 
फिर यह फैसे कह डाला कि अब अखिल पपंच का 
अभाव होकर एक तत्व रह गया ? क्‍या यह हत का 
प्रतिपादन नहीं है ? 
- भेरे प्यारे आत्मन्‌ ! यह आपका कहना बहुत ठोक 
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है, परन्तु में क्या करूं, लाचार हूँ। यहाँ कुछ लिखना 
| आप विज्ञासुश्रों के प्रति झुछ तत्व का प्रतिपादन- 
करना है, और उस ब्रह्म के विषय में जो कुछ कह्दा 
जायगा, वह सब हेत ही हो जायगा। वद्द वाणी और 
मन का विषय हो जायगा | उसमें द्वेत की गंध अवश्य 
आरा जायगी | अब आप ही बतलायें , में क्‍या करें १ 
कुछ लिखकर, कछ कहकर आप लोगों की संतुष्ट फरू ! 
था मौन होकर आप लोगों कोउदासीन कर दूं १ परन्त 
इसके साथ-ही-साथ मुझे यह पूर्ण आशा है और पूर्ण) 
विश्वास है कि इस मेरे हेत के श्रतिपादन से ही आप 
लोगों को अद्वेत और छत से परे वस्तु का बोध तो हो 
ही जायगा, क्योंकि यह हेत पूर्ण द्वेत तो है ही नहीं । 
अजी ! यह उेतवादियों का द्रैतवाद तो है ही 
नहीं । इस दैत में तो केवल देत की गंधमात्र हे! यह 
गंध तो आप लोगों के सहित उस अनिवंचनीय तत्व 
में जाकर लीन हो जायगी। आप लोगों के इस नकली 
स्वरूप को तो रहने ही नहीं देगी, अपितु आप भी 
अपने सच्चे स्वरूप की भाप्त होगी, और आप लोगों .को 
भी करायेगी। इसलिये सेरे प्रिय आत्मन | आप मेरी इस 
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हैत की भाषा से घबरायें मत, इससे उदासीन या 

अग्रसन्न न हों। इसका सप्रेस तथा सादर श्रवण करें, 
सनन करें। इससे आपका कल्याण होगा, आपको सच्चा 
सुख मिलेगा, सचधुच आपकी बड़ी मलाई होगी । इससे 
आप ता हैत और अह त से परे चले जावेंगे | 


प्रपषकीर्ति हुई जिसकी जग में, उसको अब मृत्यु कहाँ चहिये। 
जब क्रोध बसा जिसके उर में, उसको तब सप कहाँ चहिये ॥ 
नित शील वसे जिसके तन में, तब भूषण ताहि कहाँ चहिये | 
(जिसका मन शुद्ध हुआ उसको,अब राम स॒तीर्थ कहाँ चहिये ॥१॥ 


सम-तोष बसें जिसके उर में, उसको धन और कहाँ चहिये। 

नित शान्ति बसी जिसके हिय में, उसकी वर नारि कहाँ चहिये ॥ 

हरि-भक्ति बसी जब 'राम'हिये, उसकी सुख आन कहाँ चहिये। 

जब आतम ज्ञान हुआ* एर में, तब ओरसुलामकहाँचहिये॥ र॥। 
७ शान्ति ! शान्ति!!! शान्ति !!! 


क्च्न्जिनत आन 


( १६६ ) 


दत्तिज्ञान के भेद 


किसी भी पदार्थ का यथार्य ज्ञान अन्ता|करण की 
उत्ति से हो होता है । कारण यह है कि अन्त/करण पाँच 
भूतों के सतोशुण से चना है, अतएव वह स्वच्छ है और 
उसके स्वच्छ होने से ही उसकी बृत्तियोँ (परिणाम) भी 
स्वच्छ हीं होती हैं तथा जिस कूटस्थ चेतन में यह अन्तः- 
फेरण अपनी हत्तियों के सहित करल्पित है, अर्थात्‌ भ्रूठमूठ 
ही प्रतीत हो रहा है, वह ज्ञानखरूप कूट्य चेतन उस 
अन्ताकरण और उसकी हत्तियों में सामान्यरूप से व्यापक 
रहता है | इसलिये उसका पतिविम्ब उस खच्छ अन्तःकरण 
- पथा उसकी इत्तियों में भी पड़ा रहता है । ह 
प्रिय वाचकबृन्द ! आपने देखा होगा कि यद्यपि 
: धूप में रखे हये दर्षण में छर्ये का भ्रकाश सामान्यरूप 
से तो पड़ा ही रहता है, फिर भी उसी छर्त का प्तिविम्ध 
उस दर्पण में विशेषरूप से भी पढ़ता है। और जब उस 
दर्पण में से उस अतिविम्बत सर्वे का प्रकाश किसी अंधेरे / 
घर में जा चमकता है, तब वहां अकाश कर ही देता है, 
तथा उसके उस अकाश से तो वहाँ के कुछ पदार्थ भी 


न 


( ९६७ ) 


दीखने लग जाते हैं | देखिये न, वहाँ तो वह मिथ्या आभास 
सय-पतिविम्ध भी अद्भुत काये कर देता है। वह तो असली 
सूर्य के समान थोड़े-से तिमिर का नाश करके वहाँ की कुछ 
चर्तुओं को प्रकाशित भी कर डालता है। इसी प्रकार अंतः” 
'फरण की इति भी जब किसी पदार्थ पर जा पढ़ती' है, तब 
उस बृत्ति का कूटय आत्मा का प्रतिधिम्ब॑भी वहाँ 
चमक उठता है और अपने उस प्रकाश ( ज्ञान ) से उस 
चस्तु को जान जाता है । रूये के उस प्रतिविम्ब में और 
,इस आत्मअतिविम्ध में यही अन्तर हे कि वह सूये पति- 
विम्ब तो जड़ छर्य का होता है, इसलिये वह भी जड़ ही 
होता है । अतएव बह प्रकाश तो कर देता है, लेकिन वह 
खुद किसी भी पदार्थ का ज्ञान नहीं करता, बल्कि उसके 
प्रकाश से प्रऊशाशित चस्तुओं का ज्ञान चेतन्य प्राणी करते 
हैं। परन्तु यह बत्ति का ग्रतिविम्ध (जीव) तो चैतन्यात्मा 
का होता है, अतः यह बृत्ति की सहायता से जहाँ भी जिस 
चस्तु पर पहुँच जाता है, वहाँ उस पदार्थ का ज्ञान स्वयं 
कर लेता है। 
अजी | आभास तो उस उपाधि के अनुसार ही हुआ 
करता है, जिसमें कि वह पड़ा रहता हे | क्योंकि, माया 


( रईैद८ ) 


एक है और वह ऐसी बड़ी है कि उसके एक कोने में यह 
अखिल जज्लाएड पढ़ा हुआ है, तथा वह माया शुद्ध सत्व- 
गुण की ग्रधानता से बहुत स्वच्छ है। इसलिये उनमें प्रति- 
विम्बत चेतन का आभास एक, व्यापक तथा सर्वज्ञ होता 
है। परंतु अविद्या या अन्त/करण तो अनेक परिच्छिन्न 
मलिन सत्वगुण की प्रधानता से नाना, सीमित तथा 
अव्पन्ञ होते हैं। 
चू कि अंतःकरण की हत्ति में अतिविम्बित जीव 
उस इत्ति ही के सद्दारे पदार्थों का ज्ञान किया करता है, 
अतएव जब वृत्ति का उसी वस्तु से सम्बन्ध हो जाता 
है, तब जीव उस वस्तु को जान जाता है, अर्थात्‌ हृक्ति 
णहों तक जाती है अथवा जितने स्थान को आच्छादित 
कर देती है, उतने ही स्थान का ज्ञान जीव करता है । 
र्तु माया की हक्षि तो व्यापक होती है |अजी ! वह 
तो एकपारगी विश्व भर पर हमला करती रहती है, अत 
साया और माया की इत्तियों का आमास जो रैरवर_ 
» पह तो संसार भर की बातें जानता रहता है। आप 
कितना ही छिपकर कोई भी फाम करें,. वह ईश्वर तो उस 
भाया-दृत्ति के छारा उसकी जान हो जायगा | उस इंश्वर 


( रैंईंह ) 


के लिये बद बृत्ति तो दुनिया मर का भेद पोल खोलकर 
'ही छोड़ती है | 
अजी ! वेचारे आमास--जीव और ईश्बर--तो 
अपने उठती शुद्ध स्वरूप के समान असंग, निष्क्रिय एवं 
निविकार हैं, जिसके वे प्रतिविम्ब हैं, परन्तु उनको छोर्टा- 
बड़ा, अल्पज्ञ-सवंह् अनेक एक इत्यादि घमें। बाला तो 
वत्तियों ने ही घना रक्खे हैं । क्या आपने नहीं देखा है कि 
रात को ठोलते हुए जल-तरंग उस नदी के निर्देषी चन्द्र- 
प्रतिविम्ध को दोलाते रहते हैं ! इसी प्रकार अन्तःकरण 
ओर भाया की दृत्तियों ने ही जीव ओर इश्वर को रात- 
दिन डावाडोल कर रबखा है । ईव्वर वेचारा तो हमेशा 
सप्टि, पालन और लय के पचढ़े में पढ़ा रहता है, और 
जीव तो चौदीसों घंटे कह त्व और भोक्त॒त्व के फन्‍्दे में 
फेंसा रहता है । 
प्रिय पाठकगण ! पहले कहा जा चुका है कि घृत्ति 
ओर पदार्थ के संयोग से ही ज्ञान होता है, अर्थात्‌ जब 
किसी विपय के साथ व्ृत्ति का सम्बन्ध हो जाता है, तब 
उस विषय का ज्ञान तुरन्त हो जाता है| अब यह शंका 
दीती है कि जो सुख-दुःखादि आन्तरिक विषय हैं, वे तो/ 


( १७० ) 


अन्ताकरगण में ही होते हैं।अतः इचि से सम्बन्ध थे रोक: 
ठोक हो जाता है, परन्तु जो बाहर के घट-परदाड़ि पदाय 
हैं, उनका साथ बृत्ति कैसे करती है  अजी ! अन्तःकरण 
की बृत्ति तो शरीर के अन्दर होती है. । उसके निकलने के 
लिये कोई मार्ग तो अवश्य ही चाहिये । जिस प्रकार जल 
के निकास के लिये क्रिसी रास्ते की आवश्यकता पड़ती है । 
जब कुएं से पानो निकाला जाता है, तब उसे नाली ही के 
द्वारा खेत तक पहुँचाया जाता है, उसी पकरार इस इचि को 
विपय तक ले जाने के लिये कोई उपाय अवश्य चाहिये | 
अजी [ इस अन्तःकरण के कएऐ से निकला हुआ इत्ति- 
जल तो प्रमाण को नालियों से विषय-प्षेत्र तक पहुँचता 
है, क्‍योंकि पॉच ज्ञानेन्द्रियों ओर एक मन के द्वारा इत्ति 
विपयों पर धावा बोल देती है, इसलिये ये छः प्रमाण कहे 
जाते हैं। यदि ये श्रोत्रादि ज्ञानेन्द्रियों तथा मन न रहें, तो 
शब्दादि विपग्न प्रमाणित क्‍्योंकर हो सकते हैं ? उनको 
आकार-प्रकार का ज्ञान ही कैसे हो सकता है ९ 
जिस भ्रकार किसी घर में देहरी (दीयटि) पर रखे 
हुएं दीपक की रोशनी उस घर के छोटे-छोटे करोखों से 
निकलकर जब उन भरोखों के सामने की चीज़ों पर पड़ती 


६. रै9 आर 


' हैं, तब उन चीज़ों के आकार की ही हो जाती है । उसी 
* अफार स्थूलशरीर झूपी घर में कूटस्थ आत्मा की दीयटि 
'पर रखा हुआ अन्त+झरण अतिविम्बित विदाभास दीपक 
का उइत्तिप्रतिविम्बित प्रकाश जब मन के सहित पाँच ज्ञाने- 
र्ट्ियरूप करोखों से निकलता है, तब तो शब्दादि विषयों 
से जा लिपय्ती है। मेसे--जब अन्त/करण की इत्ति श्रोत्र 
द्वारा निकलती है, तव शब्द-विपय को पकड़ लेती है । जब्र 
चृह त्वचा से प्रकट होती हे, तब स्पर्श से मिलज॒स जाती 
हैं। वह नेत्र से निकल कर तो रूप से नाता जोड़ देती 
है !:रस से परिचय तो चह जीभ ही के द्वारा करती है । 
जाक के रास्ते से तो गंध को अपने पंजे में कर लेती है। 
केवल मन से तो वह शरीर के भीतरी अन्त/क़रण ही में 
राग-द्वेप, सुख-दुःखादि विपयों से हिल-मिल जाती है । 

, जेसे गी का प्यारा चछड़ा शुधातुर हुआ गौओं को 
कुण्ड में जब दौड़ पड़ता है, तब तो उस क्ुएद की सब्र 
गौओं को छोड़कर केवल एक अपनी माता ही के थन 
में जा खगता है। अज्ञी | वह नवजात भूखा बछड़ा तो 
और किसी ओर ताक्रता भी नहीं, वल्क्रि,उन सम्पूर्ण 
शौओं के दीच में से अपनी माता को ही हूँढ़ निकालता 


( १०२ ) 


है और लगता है ख़ूब दूध पीने । 

अजी ! वहाँ उस वत्स का जड़ मुहँ तो दूध पीता दे, 
लेकिन दूध की मधुरता का ज्ञान होता है उस वत्स-तन 
के जीव को । ठीक इसी तरह अंतःकरण की हृत्ति इन्द्रिय 
द्वारा निकल कर अपनी इच्छित वस्तु पर जा पहुँचती है । 
यद्यपि वहॉँ पर और भी वहुत-से पदाथे भले ही हों, 
परन्तु वह तो उन्हें छोड़ ही देती है। उसको तो उनसे 
कुछ भी ज़रूरत नहीं रहती | वे उप्तके लिये बिरकुल नीरस 
रहते हैं । अजी ! उस समय तो उस ध त्ति के लिये एक 
वही वस्तु सुखमय होती है, जिसके लिये वह दौडी 
रहती है । वह इत्ति वहाँ के अन्य पदाथो को अलग 
करके, अपनी अभिलपित वस्तु को पकड़ तो लेती हे, 
परन्तु वह उसका ज्ञान तो कर ही नहीं सकती | वह 
उसको जान ही नहीं सकती कि यह कौन-सी चीज़ 
हे; क्योंकि वह स्वरूप से अन्धी--ज्ञानविहीन-- 
है, जड़ है । लेकिन उस वृत्ति का चैतन्याभास तो जढ़ 
है ही नहीं, अपितु वह तो ज्ञानस्वरूप आत्मा का 
अ्रतिविम्व होने से ज्ञानमय है। इसलिये वह उस 
वृत्ति के पकड़े हुए विषय को प्रकाशित कर देता है; 


( ₹७छ॥ईे 2 


उसका ज्ञान कर - लेता है कि यह अप्ुक पस्तु है।! 
इस रीति से अन्ताकरण की इति इन्द्रिय-भरोखों से 
निकलकर आवरण को .हटाती जाती है, उसका नाश 
करती जाती है ओर उस इत्ति का चिदाभास्त ( जीव. ) 
प्रकाश ( ज्ञान ) करता जाता है। परन्तु जब वह अंतः+- 
करण की हृत्ति शरीर से घाहर नहीं निकलती, अपितु 
अंतःफरण में ही किसो विषय को पकड़ लेती है, तब तो 
उस पिषय का ज्ञान साक्षी ( अन्तःकरण को व्यापक 
चेतन, जिसका कि ग्रतिविम्ध चिदाभास है ) करता है। 
अंतःकरण के विषय तो राग-द्ेष, सुख-दु/खादि हैं। 

जब कि अन्तःकरण की बृत्ति से किसी वस्त का 
सम्बन्ध साक्षात्‌ ( आवरण-रहित ) हो जाता है, तब तो 
उस चस्तु का यथार्थ ज्ञान हो जाता है; और बीच में 
किसी परदे के पड़ जाने से तो उस' बस्त का यथार्थ ज्ञान 
हो ही नहीं सकता । जैसे--चेंक्ि बढ़हे वसले के हारा 
अपने कार्मो को करता है, इसलिये बढलों फो करण 
कहते हैं । वैसे ही इत्तिपतिविभ्चित जीव भी मन-इन्द्रियों 
के द्वारा ही किसी भी पदार्थ का ज्ञान करता है, इसलिये 
मन ओर श्रोज्रादि इन्द्रियाँ भी करण फहलाती हैं। 


( १७४ ) 


ज्ञान दो प्रकार का होता हे, एक ग्रमा-ज्ञान और 
दूपरा श्रप्रमा-ज्ञान | इनमें से ग्रमान्ञान अपरोक्ष और 
परोक्ष के भेद से दो प्रकार का होता है। दृत्ति का 
विपय॑ से साक्षात्‌ सम्बन्ध होने पर जो ज्ञान होता है, वह 
अपरोज्ष अग्रमाज्ञान कहलाता है| जैसे-जब अन्त/करण 
की वृत्ति नेत्र द्वारा निकलकर घड़े पर जा पड़ती है, तब 
यह घट है! इस प्रकार का ज्ञान हो जाता है | बस, इसी 
ज्ञान को अपरोक्त प्रमाश्ञान समकना चाहिये। णत्र तो 
अन्त|करण की इत्ति बाहर न निकले, चरिक शरीर के 
भीतर अन्त/करण में ही किसी मानसिक (मन/कल्पित) 
पदार्थ से सम्बन्ध कर ले, उसके आकार की हो जाय, तब 
वो उसको परोक्ष प्रमाज्ञान कहते हैं। जेसे, किसी जगह 
पर दर से घुर्वें को देखकर ऐसा निश्चय होता है कि 
वहाँ पर अवद्य अग्नि हे | यदि वहाँ पर आग न होती, 
तो धुवों निकता हो क्यों ? क्योंकि मैंने देखा है कि रसोई- 
घर में अग्नि के रहने ही से वहाँ धुवॉनिकला करता है । 

इस प्रकार के अनुमान-द्वारा निश्चय से उस द्रस्थं 
आग से दत्ति का साज्ञात्‌ संम्बन्ध तो नहीं हुआ, उसको' 
नेत्र प्रत्यक्ष तो नहीं देख सके, परन्तु दृत्ति तो उस अग्नि 


( १७५ ) 


का वहाँ पर निश्चय करते ही, उसके ध्यानमात्र से की 
'शरीर के भीतर अग्नि के आकार की हो दी गयी । बस, 
वहाँ अग्नि है! इस प्रकार के ही ज्ञान को परोक्ष प्रमा- 
ज्ञान कहना चाहिये ! ; 
प्रिय पाठकी | जीव के हृदय में अज्ञान की दो 
शक्तियाँ होती हैं, एक तो असत्वापादेक और दूसरी अभा- 
नापादक । किसी भी वस्तु की मौजूदगी में भी जब ऐसा 
निश्चय हो कि वह पस्तु नहीं है! तो जानना चाहिये कि 
'थह अज्ञान की असत्वापादक शक्ति है। भाई ! अज्ञान 
की बड़ी भारी शक्ति है| पदार्थ के रहते'हुये'भी ऐसा 
निश्चय कर लेना कि नहीं है',मला,पह अज्ञान की महिमा 
नहीं है, तो और है ही क्या ? फिर तो णब ऐसा जान 
पढ़ता हे कि “चीज़ तो है, लेकिन उसका भान नहीं होता, 
तब तो वह अज्ञान की अभानापादक नामवाल्ी दूसरी 
शक्ति कहलाती है। अजी ! किसी वस्तु की पतीति' ने 
होनी, उसको न जानना, थही तो अज्ञान है । 
प्रिय मुम्ुशुओ ! वस्तु का परोक्ष ज्ञान तो अज्ञान को 
पहली शक्ति का नाश कर देता हे जेसे, जब घूम को 
देखकर वहाँ अग्नि -का परोक्ष ज्ञान हो जाता है, तब ८ 


( १७६ )9 


यह निश्चय हो जाता है कि अग्नि ( वस्तु ) है। इत्त 
निश्चय के दारा तो वस्तु नहीं है! इस अज्ञान का नाश 
ही हो जाता है। फिर तो जब वस्तु का अपरोत्त ज्ञान हो 
जाता है, तब तो अज्ञान की दूधरी शक्ति अभावा- 
पादक का भी अभाव हो जाता है, तव दा यह कद्दा ही 
नहों जाता कि वस्तु का मान नहीं होता / जैसे जब इम 
धूप से अग्नि का अनुमान करके जब्र वहाँ पर पहुँच 
जाते हैं, और उस अग्नि को अपने आँखों से ग्रत्यत्ष देख 
लेते हैं, तथ तो यह कहना ही नहीं पढ़ता कि भाई ! हमें 
अग्नि प्रतीत नहीं होती ! 
प्रिय निन्वासुवृन्द ! चूँकि श्रह्म के विषय में भी 
जीवों के अन्त/करण में अज्ञान की पूर्षोक्त दोनों 
शक्तियाँ अनादि काल से अपना अड्डा णमाये हुये हैं, 
इसलिये यह प्रतीत हो रहा है कि भाई ! ईश्वर-फीस्वर 
फहीं कुछ नहीं है । अगर होता, तो क्‍या दिखलायी न 
देता १ जब कि श्रुति-शासत्र के अद्वेत-रहस्य के जाननेवाले 
ब्रह्मनिष्ठ आचाये के शरणागत तन, मन और घन से 
होकर उनके सुखारविन्द से श्रति-शास्रों के सिद्धान्त के 
अवश-मनन करने से जब यह निश्चय हो जाता है वि 
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“सश्चिदानन्द नित्य शुक्त ब्रह्म है! तव तो अज्ञान की पहली 
शक्ति नप्ट हो जाती है। पुना जब तत्वमस्यादि महा- 
चावयों के मतलब को अंच्छी प्रकार' समझकर बार-बार 
लिद्ध्यासन किया जाता है, तव तो ऐसा अशुभव होता 
है कि “वह सचिदानन्द अहम मैं ही हूँ'। इस प्रकार का 
चोघ होते ही अज्ञान की दूसरी शक्ति भी नष्ट हो जाती 
है। बह सचिदानानद महा है” यह तो परोक्ष प्रमाजशांन 
है और वह सच्चिदानन्द त्रह्म में हूँ” यह अपरोध्ष प्रा 
( जान है। हे 
पूर्वोक्त अपरोक्ष प्रमाज्ञान और परोक्ष प्रेमाज्ञान के 
होने: में छः प्रमाण हेतु है, अर्थात्‌ ये दोनों प्रकोर कै शान 
छ+ असाण के द्वारा होकेहैं। छैअमाण ये हैं-“अरलेच, 
अंलुमान, उपमान, शब्द; अर्थापत्ति और अलुपलब्धि । 
वेदान्तशास्त्र में ही छह्ों प्रमाण असिद्ध हैं । क्‍यों आप 
कह सकते हैं कि हैं प्रभाण ' क्‍या हें! हे मे कल 
अजो ! ये तो मापने की वस्तु हैं। इनसे वस्त का माप 
८ टोक-टीक हो जाता है ! ये अमाण यह ज्ञांव करा देते हैंकि' 
यह पदार्थ इस अकार 'का है, इतने में 'हैःयह - नकलीं है 
अथवा असली है जैसे कसौटी से सोने की यहचान हो * 
श्र 


( शै७८ ) 


जाती है, या जैसे हंस से दूध की असलियत छिपी नहीं 
रह सकती अथवा जेसे तौलने के बटखरे ( पत्थर ) से 
किसी भी पदार्थ का वज़न तो हो ही जाता है; वैसे हनन 
प्रमाणों से किसी भी चीज़ की कलई खुले बिना दरगिज़ 
नहीं रह सकती । णेसे वैद्य से रोग भली भाँति पहचाने 
जाते हैं, दिन के आते ही जगत के पदार्थ ज्यों के त्यों 
दिखायी देने लगते हैं ; वैसे हीं इन प्रमाणों के द्वारा 
वस्तु की परीक्षा यथा-तथ्य हो जाती है। वह अपने असली: 
रूप से स्पष्ट भासने लगती है। 
भेरे प्रिय आत्मन्‌ ! इन प्रमाणों के द्वारा ही हमारे 
पूजनीय ऋषियों ने इस जगत्‌ का पोल खोल डाला था, 
इसके मिथ्यात्व को अच्छी तरह समझ लिया था । 
अजी ! इस संसार में इन प्रमाणों ने ही माया-नटी के 
आइम्बर को हटाया है। इन्होंने तो इसके दृत्य को ही 
बन्द कर दिया है। इसके प्रसार का अन्त करके ही छोड़ा 
। इन गमाणों से वह माया वैसे ही डरती है, जैसे 
छिंह के सामने हथिनी | जब] ये छः प्रमाणों के? 
से अ्रविद्यारजनी का अन्त कर देते हैं, तव भय 
अपने आत्मा के रूप में होकर प्रकाशित होता है | 


( ९७६ ) 


आत्मा के प्रकाशित होते ही जन्म-सरण की ठोकरें खानी नहीं 
पड़तीं, राग-देषादि उलूकों का चारा नहीं चलता और शोक, 
मोहरूप निशिचरों से पिंड छूट जाता है । प्रिय जिन्नासु- 
वृन्द | अब आप लोगों को इन छः प्रमाणों की व्याख्या 
सुनने की जिज्ञासा होती होगी । आप सोचते होंगे कि 
जिन प्रत्य्षादि प्रमाणों की इतनी भारी महिमा कही 
गयीं, उनके स्वरूप को टठीक॑-ठीक जानना चाहिये। इस- 
लिये अब में आप लोगों के लिये उन प्रमाणों की 
, ध्याख्या करता हूँ | आप ध्यान देकर सुनें। 
जब कोई वस्तु प्रत्यक्ष दिखाई देती है, अन्तःकरण 
की इत्ति से उस पदार्थ का आवरण-रहित संयोग हो 
जाता है, तब चह प्रत्यक्ष ममाण' कहलाता है। यों तो मन्द 
अन्धकार में थाणु ( ह5 वृक्ष ) भी दिखाई देता ही है, 
तो क्या वह प्रत्यक्ष अमाण कहा जायगा ? जी नहीं, वहाँ 
.तो यह संशय रहता है कि 'स्थाणु है ! अथवा चोर है ९” 
अजी !पहाँ तो उस स्थाणु को देखने के लिये, उसको यथार्थ 
रूप से जानने के लिये अन्तःकरण की इत्तिनेत्र-द्वारा निक- 
ल॒ती तो है सही, परन्तु मन्‍्द अन्धकार के कारण उसको 
डीक-ठीक न देख सकने से भ्रम हो जाता है। बस, इस 
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अम को ही श्रविद्या की पृत्ति कहते हैं । श्रजी | इस 
अविया की इत्ति के उत्पन्न होते ही वह पहले की 
अन्त/करण की ब्ृत्ति नप्ट हो 'जाती हैं | उसके नप्द 
होते दी यह विद्या-इृत्ति ऐसी अवल हो जाती हैँ कि वहाँ 
ग्रमाता ( जीव ) को प्रथम तो सशय होता हे कि 'स्थाणु 
है? या चोर है ?” पुनः ऐसा विपयेय (विपरीत ज्ञान) हो 
जाता है फि ठीक है | यह चोर ही हे । बस, ये श्रम, संशय 
ओर विपयेय की दृत्तियाँ हीम्भविद्या क्री इत्ति कही 
जाती हैं। क्‍योंकि इन दृत्तियों क्रे द्वारा जो कुछ बान' 
होगा, वह अयथार्थ द्वी होगा, इसलिये इन बृत्तियों से 
उत्पन्न ज्ञान प्रमाज्ञान नहीं कहा जायगा | जो ज्ञान 
अंतःकरण की हत्ति से और छः ग्रमाणों के द्वारा हो 
तथा पहले कभी उत्पन्न नहीं हुआ हो, चही प्रमा-जञान कह- 
खाता है । प्रत्यक्ष प्रमाण से 'अपरोत्त प्रमा ज्ञान होता है । 
जब किसी लिक्ल--चिन्द--क्रे द्वारा क्रिंसी वस्तु 
के अस्तित्व का अनुमान कर लिया जाता है, तब 
उसकी 'अज्ुमान प्रमाण कहा जाता है, जैसे, कहीं धृम 
की देखकर यह अनुमान हो जाता है कि चहोँ अग्नि 
'अवदय है | यदि वहाँ अग्नि नहीं रहती, तो धुवाों दिख 
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लायी ही क्यों देता १ चूंकि अग्नि के बिना पृम्र स्वतन्त्र 
कहीं भी नहीं देखा जाता, इसलिये अग्नि के अस्तित्व का 
घूत्र एक बड़ा भारी चिन्ह है। क्योंकि अलुमांन प्रमाण 
से वस्तु का साक्षात्कार तो नहीं होता, पर उसके 
अस्तित्व का, उसकी सत्ता या विद्यमानता का तो निश्रय 
हो ही जाता है, | इसलिये अनमान प्रमाण से तो परोक्ष 
प्रमाज्ञान' होता हे । 
जब कोई पुरुष पहले किसी वस्तु फे सहश चीज़ 
“की देखकर यह निश्चय किये रहता है कि वह वस्तु इसी 
पस्तु के समान होती हे और फिर कभी वह असली 
बस्त नेत्र के सामने पड़ जाती है, तब वह यह दृढ़ निश्चय 
कर लेता है कि यह चस्त ठीक वही है, क्योंकि यह उसी 
पस्तु के समान है| इसी को 'डपमान प्रमाण कहते हैं। 
जैसे, सान लीजिये कि आपने कभी नीली गाय नहीं देखी 
है, लेकिन किसी वनवासी पुरुष से यह सुना हे कि गो 
के सदहय नीली गाय होती है, फिर जब फंगी आपने 
जंगल में नोली गाय देखी, तो यह निश्चय कर लिया 
कि ठोक, यही नीली गाय है, क्योंकि यह गो के समान 
है। इस उपसान प्रमाण से तो वस्तु का अपरोक्ष प्रमा- 


( श्८ूर ) 


शान होता है । 

किसी सत्यवादी पुरुष फे बचनों को सुनकर जो 
कुछ ज्ञान पैदा होता है, वह शब्द प्रमाण” से समझा 
जायगा; क्योंकि उस ज्ञान के होने में उस पुरुष के मुख 
से निकला हुआ शब्द ही श्रमाण या हेतु रहता है । 
अजी | इस शब्द-प्रमाण से तो परोक्ष ओर अपरोच--े 
दोनों प्रकार के ज्ञान होते हैं । जिस वाक्य से यह ज्ञान 
हो कि बह बस्तु है! अथवा वह “वस्तु वहाँ हैं” या वह 
वस्तु इस प्रकार की होती है, तो वह शब्द परोक्त-ज्ञान का 
वोधक कहा जायगा और जिससे ऐसा ज्ञान दो कि वह 
वस्तु यही है, तो उसको अपरोक्ष-ज्ञान का बोधक सम- 
भझना चाहिये | 

जो प्रदार्थ वहुत दूर है, दृढ़ परदे के अन्दर है, जो 
कमी प्रत्यक् हो द्वी नहीं सकता, उसका तो शब्द-प्रमाण 
से कभी अपरोत्ष-ज्ञान हो हीं नहीं सकता। ऐसे पदार्थ तो 
स्वरगांदि लोक हैं। परन्तु जो वस्तु प्रत्यक्ष हो जानेवाली - 
तथा बहुत समीप है, उसका परोक्ष और अपरोक्ष--दोलों ' 
अकार के ज्ञान द्वोते हैं। जैसे--किसी पुुप ने किसी 
अपरिचित मनुष्य को हूँदते हुए आकर आपसे पूछा कि 


( रैफर ) 


“वह है या नहीं ? यद्यपि वह अपरिचित व्यक्ति आपके 
ही समीप जन-समुदाय में है, तथापि जब आप यह कहेंगे 
कि बह यहाँ ही है! तब तो उसको यह बोध होगा कि 
“उस पुरुष का अभाव नहीं हुआ है; बल्कि वह यहाँ ही 
कहीं है ।/ इसी को तो शब्द-प्रमाण से परोक्ष-ज्ञान हुआ 
ससका जायगा और जब आप ऐसा कहेंगे कि वह पुरुष 
यही है', तब तो वह उसे प्रत्यक्ष ही देख लेगा, उसे पा 
जायगा। बस, यही तो शब्द-प्रमाण से अपरोक्ष-ज्ञान की 
जत्पत्तिसम्ी जायगी । क्योंकि उस पुरुष के परोक्ष और 
अपरोज्त, इन दोनों प्रकार के ज्ञान में आपके मुख से निकले 
हुये शब्द हो कारण हुये, इसलिये शब्द को प्रमाण से 
परोक्ष और अपरोक्ष, दोनों प्रकार का ज्ञान होता है । 
जब किसी विषय फी देखकर या किसी शब्द को 
सुनकर किसी अर्थ--अयथोजन--की प्राप्ति हो, किसी 
विषय का यथार्थ ज्ञान हो जाय, तव उसको “अर्थापत्ति- 
अमाण' कहते हैं। यह अथांपत्तिग्रमाण दो प्रकार का 
होता है, एक तो दृष्ठार्थापत्ति और दूसरा श्रुताथापत्ति । 
जैसे--किसी पुरुष को दिन में खाते हुये कभी नहीं देखा 
जाता है, परन्तु वह शरीर से ,खूब हृष्टा-कट्टा, मोठा-ताजा 


( श्८४ ) 


दिखायी देक़ है । उस समय उसकी स्थृलता भादि को 
देखकर यह पता चल सकता है कि यह दिन में भले ही 
भोजन न करे, परन्तु रात में तो भोजन,करता ही है। 
यदि यह जात में भी भोजन न करता होता, तो इसका शरीर 
ऐसा दिखाई न देता, अपितु भोजन के श्रभाव से यह 
क्री अर गया होता | चूँकि इसअकार उसकी स्थूलता 
को देखकर रात्रि के भोजन काया छान हुआ,ईसलिये यह 
'ष्दाभ्रोफृति श्रमाण” कहा जायगा, और जब, किसी यथार्थ 
वक्ता पुरुष ने किसी मनुप्य से कहा कि ततुम्दारे घर पुत्र 
हुआ है, तव उसके वचन-अवण से पुत्रोत्पत्ति का ज्ञान 
हो गया-। बस, इसीको तो 'श्रतार्थापत्तिप्रमाण' कहते हैं। 
अजी, |! इन दोनों--दृष्टाथापत्ति और श्रतार्थापत्ति-- 
अमाणों से तो केवल परोक्ष ही का ज्ञान होता है। 

' जब हम कहीं किसी पदार्थ क्ो ढूँढने चलते 
पहाँ, प्र उसको नहीं पाते, तब बह अनुपलब्धि 
फहलाने.लगता है । जेसे--मान लीजिये किआ 
आलसमारी में किसी पुस्तक को हूँढने गये और उस पुस्तक 
को;वहाँ नहीं पाया, तो आप यही कहेंगे क्लि अजी महा- 
शय; वह पुस्तक तो यहाँ नहीं है| चूंकि उस पुस्तक के 


हैं और 
प्रमाण 
पृ क्किसी 


/ 


( श्टू३औ ) 


अश्माव का' ज्ञान आपको, प्रत्यक्ष है, इसलिये इस अभाव 
के भमाण से अपरोक्ष ज्ञान की उत्पत्ति मानी जायगी । 
प्रिय पाठकंगण ! उपयुक्त रीति से छः भरमाण 
प्रत्यक्ष, उपमान शोर उपलब्धि, इन प्रमाणों से तो 
अपरोक्ष ज्ञान: होता हैः और - अनुमान तथा अधांपत्ति, 
इनसे परोक्ष ज्ञान होता है। परन्तु शब्द-प्रमाण से अप- 
रोज ओर परोक्ष, दोनों प्रकार का ज्ञान होता हे | 
जब कि आभास-सहित अन्तःकरण की तत्ति भ्रमाणों 
के द्वारा किसी पदार्थ का परोक्ष-ज्ञान करती है, तब उस 
वृत्ति का नाम प्ररोक्ष प्रमा पड़ता है, और जब अपरोक्त 
ज्ञान होता है, तब तो वह अपरोक्ष प्रमा कहलाती है । 
जैसे एक ही स्ली पिता, पति और पृत्रादि के सम्बन्ध 
से कन्या, अर्धाज्षिनी, भाता आदि कहलाती है, अथवा 
जैसे एक ही पुरुष रसोई बनाने से पाचक, पढ़ने से पाठक 
और पूजा करने से धूजक इत्यादि कहलाने लगता हे 
वेसे ही एक ही अन्त/करण की द्ृत्ति प्रत्यक्ष, अनमान उप- 
, मान, शब्द, अर्थापत्ति ओर अनुपलब्धि, इन प्रमाणों के: 
सम्बन्ध से क्रमशः ग्रत्यक्ष ग्रसा, अनमिति प्रमा, उपसिति 
प्रमा, शाब्दी प्रमा, अर्थापत्ति ग्रमा और अनुप्लव्धि था 


( १८६ ) 


अभाव प्रमा कहलाने लगती है। ३ झआनन्दम ! 
फोई तो कहत ब्रह्म तीरय में वास करें, 
कोई तो फहत यज्ञ-मण्ठप-म्ुकाम है । 
कोई तो कहत तप-बत महू रहे बह, 
कोई तो कहत बसे जहाँ हरिनाम है ॥ 
कोई तो कहत रहे हृदय-कमल-परिच, 
फोई तो कहत बस, त्रिकुटी में धाम है। 
अखिल जगत-विच जड़ वो चेतन-माहीं, 
'राम! नहिं देखा जहाँ नाहीं बक्ष-ठाम है। शा. 
3० शान्ति; ! शान्ति | शान्ति) [!! 
मा पक शक 


ठत्ति-ज्ञान के भेद 


प्रमावृत्ति 


जब किसी भी अभाण के द्वारा बाहरी ग्रमाइत्ति 
होती है, या यों कहिये कि जब शरीर के बाहरी पदार्थों' 
का यथार्थ ज्ञान हो जाता है, तब उसका ज्ञाता प्रमाता होता 
है; जेसे--यह लेखनी है, यह दावात हे, इत्यादि । परंतु 


( शष७ ) 


उस ज्ञान से साक्ती--अन्त/ःकरण का अधिष्ठान--भी 
वंचित नहीं रह जाता, वरन वह भी तो उस वस्तु को 
जान ही लेता है | इस विषय को स्पष्ट इस प्रकार सम- 
मना चाहिये कि जैसे--घर के वाहर की किसी एक ही 
चस्तु को दो साथी घर के अन्दर से देखते हों; उनमें से 
एक साथी तो उस वस्तु के देखने में ऐसा निमग्न-- 
आसक्त--होगया हो कि अपने साथी और अपने को 
भी भूल गया हो, परन्त दूसरा तो चूंक्रि उस वस्त को 
उदासीन--राग-हप से रहित-होकर देखता हो, इसलिये 
अपने को तथा अपने साथी को भी जानता हो | यहाँ 
तक कि यह भी जानता हो कि यह मेरा साथी भी इस 
पदा् को देख रहा है । 
ठीक उसी प्रकार जब प्रभाता ( जीव ) अन्त।करण 
'की वृत्तिरूप अपनी दृष्टि को नेत्रादि फरोखों-दारा शरीर 
के बाहर छोड़ता है, तो उस दृष्टि के सामने जो भी 
चस्त पड़ जाती है, बस उसके देखने में, जानने में ही 
तत्पर हो जाता है। यह तो उस पदार्थ में राग-दष 
की सृष्टि करने में ऐसा तत्लीन हो जाता है कि 
'अपने की एकदम भूल जाता है। परन्तु साक्षी कूटर्थ 


( ए्िपे ) 


भी तो उसी अ्रन्तःकरण की इचि से उस पदार्थ को देख 
ही लेता है, उसकी जान ही जाता है। लेकिन वह उससे 
राग-हेप नहीं करता, वहिकि वह तो जीव तथा जीव के 
ज्ञान और उसके ज्ञेय प्रदार्थ को एक साथ बसे ही पका- 
शता (जानता) है, जैसे दीपक अपने निकव्स्थ पस्तुओं 
को । इसको /सुस्पष्ट इस प्रकार समझना चाहिये--जेंसे 
किसीने कहा कि भें इस पुस्तक को देखता हैँ या जानता 
हूँ। इस वाक्य में में! जीव का स्वरूप है ओर 'देखता है 
था जानता हूँ' यह तो ज्ञौन हे्तया पुस्तक तो ज्ञेय है । 

प्रब्न--कफौन जानता है ) प्रमाता ( ज्ञाता ) | क्‍या 
जानता है! पुस्तक (्ेय)। एुस्तक की क्‍या करता है ९ 
जानता है (ज्ञान) । इस ज्ञाता, ज्ञान भर ज्ञेयरूप श्रिपुटी 
का सान (ज्ञान) किसकी हुआ १ उस साक्षी को, जिसका 
प्रतिविम्ध प्रमाता (ज्ञाता) है । 

अजी | जब कि प्रसाज्ञान शरीर के भीतर अन्त+- 
करण में ही होता है, तब तो प्रमाता वेचारा उसको 
जानने में बिलकुल असमर्थ हो जात्ता है। कारण यह कि 
जिस अन्‍्त/करण में अमाहत्ति होती है, जीव का भी 
निवास उसी अन्त/ऊरण में रहता है, इसलिये पह प्रमा- 


( र्ृप्८ ) 


वृत्ति, चह अन्तःकरण का विषय जीव के अत्यन्त निकट 
रहता है। क्योंकि यह नियम ही है कि कोई भी विषय 
जब हृत्ति से दूर रहता है, तभी हचि उसको पकड़ने में, 
जानने में सम होती है | सजन्निकट वाले पदार्थ को तो 
वह जान हो नहीं सकती । जैसे नेत्र के अत्यन्त समीप जो 
अज्जन रहता है, उसको नेत्र की दृत्ति नहीं देखती इश्नलिये 
अमाता सी अन्तःकरण के विषयों को नहीं जान सकता 
है| अजी | क्या आप यह कह सकते हैं कि ऐसा बह 
ज्ञान किसको होता है? अजी ! यदि ऐसा ज्ञान जीव 
को नहीं होता, तो और होता है किसकी ? यह ज्ञान तो 
उस साक्षी को होता है, जिसमें कि अंतःकरण आप्रऩी 
बत्तियों के सहित कल्पित है, अथवा जो अन्ताःकरुण 
ओऔर उनकी चूक्तियों में वैसे ही व्योप्त रहता है, जेसे अभ्न- 
खल के सर्प में रस्सी भरी रहतो हे । रा म 
अंतःकरण की हि भी दो प्रकार की होती है, एक 
परोक्षप्रमा और दूसरी अपरोज्षप्रमा | जब तो अनुमान, 
शुब्दादि गरमाणों द्वारा किसी पदाथे का परोक्ष ज्ञान 
होता है, तथ तो अन्तः/क्रण की दृत्ति अंतः्करण में ही 
उस पदार्थ के आकार की हो जाती है, अर्थात्‌ यह निश्चय 


( १६० ) 
है कि वह वस्तु इस प्रकार की है और वहाँ है?। तब तो 
उस घृत्ति को आन्तरिक परोक्त कहते हैं। और जब 
किसी वस्तु का अंतः/करण में ही व्ृत्ति से सम्बन्ध दोने 
सेजों ज्ञान दोता है, तब तो उसको आन्तरिक अप- 
रोत् कहते हैं, भौर उस ज्ञानाकार उृत्ति को तो आन्तरिक 
अपरोक्षत्रसमा कहा जाता है। अंतःकरण के विपय तो 
सुख-दु/खादि हैं। जब इनका संचार अंतःकरण में दो 
जाता है, तव तो जीव उनमें बिल्कुल घुलमिल जाता है | 
चह तो अपने को सुख-इ/खादि की मूर्ति ही मान बैठता 
है। उस समय वह बाहरी पदार्थों की तरह यह नहीं 
कहता कि 'मैं सुख को जानता हूँ, दुःख को जानता हूँ, 
ग्रेम को जानता हूँ अथवा क्रोध को जानता हूँ, इत्यादि । 
बल्कि वह तो यों कहने लगता है कि "मैं सुखी हूँ, इ!खी 
हूँ, छक्के तो प्रेम हुआ है या क्रोध हुआ है, इत्यादि! 
इसी से माछ्म होता है कि उस समय चह अपने को उन 
खुखादिकों से भिन्न नहीं मानता है । परन्त साक्षी तो 
उस समय भी उन अंत/करण की वृत्तियों से ही उन 
सुखादि को अपने से मिचरूप जानता रहता है | क्योंकि 
इुःख के समय सुख की इत्ति नहीं रहती और जब सुख 


 रेहरे ) 


की वृत्ति होती है, तन दुःख की उत्ति-का अभाव हो जाता 
. है, इत्यादि। एक बृत्ति के उदय में दूसरी हचिका अभाव 
रहता है, इसलिये एक वृत्ति को दूसरी वुत्ति नहीं जान 
सकती | परन्तु इस बात का अनुभव सबको दे कि पूर्व 
के व्यत्तीत हुए सुख-दु!खादि का स्मरण बना रहता है,. 
यद स्मरण क्‍यों ! किसको होता है ९ 
५ अजी ! यह स्मरण तो उस साक्षी को ही रहता हे ।। 
चू कि वह सब उन वृत्तियों केसमय उनके अधिष्ठानरूप 
'से रहता ही है, इसलिये उनका अलुभव करके फिर उनके: 
अभाव हो जाने पर भी उनका स्मरण करता रहता है ।* 
अजी | वह चेतन्यदेव तो अन्तःकरण की हक्ति अनु- 
भव करता है और अविद्या-इृत्ति से स्मरण । इस श्रविद्या- 
इसि का सविस्तार वर्णन आगे के (ृत्ति-ज्ञान के भेद (३) 
शीर्षक में होगा । क्या आप कह सकते हैं कि जबतक , 
एक पृत्ति का अभाव होकर दूसरी इत्ति का उत्थान होने- 
वाला रहता है, तवतक उस बीच की अवस्था-संधिकाल-- 
की कौन प्रकाशता ( जानता ) है! अजी ! उसको भी वही 
कूटस्थ साक्षी जानता है । 
प्रिय पाठकों ! जाग्रतादि तीन अवस्थाओं में से भी: 


( १६२ »> 


नीव फेपल उसीकी जानता है, जो वर्तमान कॉल में 
मौजूद रहती हैं, परन्तु साक्षी आत्मा तो उन तीते अब 
स्थाओं के भाव-थभाव को अच्छी प्रकार जानवा रहता 
है। इतना ही नहीं, अपितु वह तो अबरथाओं के भी 
संधिकाल को प्रकाशवा है। जैत्ते उब दिन गत होकर 
रात आने लगती है, तो फुछ काल तक न तो दिन रहता 
है और न रात | इसी बीच के समय की दिननरात्रि कं 
संधि फहते हैं । उसी प्रकार जब एक अवस्था के वाद 
दुसरी अवा आने लगती है, तब कुछ फाल तक अवस्थाओं 
की भी संधि रहती है। इस प्रकार शरीर के वाहरी जाग्रत्‌ 
अचस्था या घट-पटादि पदायी को तथा अन्दर के सुख- 
दु/खादि विषयों को अन्त/|ररण की इत्तियों के द्वारा 
जीव (प्रमाता) और कूथ्य्थ साक्षी प्रकाशते रहते & | 
जब जीव को अनेक जन्मों के पुण्योदय होने से 
उसको किसी अश्मनिष्ठ मद्दात्मा के दर्शय हो जाते हैं, 
। तब तो बह श्रद्धा तथा विश्वास से युक्त तथा शम-दमादि 
साधनों से सम्पन्न होकर उस थआचाय के शरणागत हो 
जाता है, और उनसे सदुपदेश पाकर अपनी परिच्छिनत! 
तथा अल्पज्ञता पर पउताने ,लगता है। साथ-ही-साथ 


( #६३_ ) 


कूटस्थ को धन्यवाद देने लगता है कि ऐ साक्षी ! तू धन्य 
है। अरे भाई ! तू तो झुफसे अधिक ज्ञान रखता है। जहाँ 
में किसी एक पदार्थ को जानता हूँ, वहाँ तू त्रिषुटीमात्र 
प्रकाशित कर देता हैं। मित्रवर ! तुझमें तारीफ तो यह 
हैँ कि तू सदा निर्लेप रहता है | तुके तो किसी भी शुभा- 
शुम॒ कर्म को फल भोगना हो नहों पड़ता | कारण यह है 
'कह्लितू सदा-सचदा राग-हप से रहित रहता हे। तेरी क्रिसी 
भी कम में आसक्ति नहीं होती । भाई ! चूकि में भी तो 
पैरा प्रतिविम्ब हूँ, अतएवं में तुझसे भिन्न नहीं हूँ। 
ग्रतिविस्व॒ क्या, पहले तो तकसे मेरा छुछ भी भेद नहों 
था, परल्त प्रथम में इस अंतःझरण और इसकी वृत्तियों 
में प्रतिविम्धित हुआ और फिर इनके फेर में पहुकर में 
इन पंचक्ोशमय तीन शरीरों की ही अपना रूप इस ग्रकार 
सानने लगा कि तुझे अपने सच्चे निर्विकारी स्वरूप को 
बिल्कुल भूल गया । इसलिये में अनेक प्रकार के दु।ख- 
रूपी कीचड़ में, जन्म-मरण के चक्कर में फेंस रहा हूँ | 
५ हे सखे! अब भेरे अच्छे दिन आगये, भाग्योदय 
हुआ, श्रीगुरुदेब की असीम कृपा हुई। अब में फिर 


अपने सचिदानन्दस्वरूप को, तुझसे अभिन्नता को प्राप्त 
श्३ हु 


( शृहड ) 


हूँगा । हे भाई ! चेंकि केवल एक अपना वास्तविक स्व॒रुप 
' ही अविनाशी है, वह नित्य हे, वही अक्षय धन हैं, वह 
परम हितेपी है, वही परम थाम है, वह सच्चा सुस्त है 
इसलिये मुझे तो अब उसीसे काम हैं । 
मेरे प्रय आत्मन ! यद शरीर तो यहीं चिता में भस्त 
हो जायगा | धन-घाम, मित्र आदि यहीं रद जायँगे। 
एक दिन इस असार संसार से कृूच करना होगा। जब कि 
यहाँ के सकल पदाथा को, सामानों को यहीं छोड़ 
देना है, तब इनमें ममता कैसी ? जब ये छुट ही जायेंगे, 
तब इनमें आस्था ही क्यों १ विश्वास ही क्‍्योंकर ! 
तात मात आत सुत सकल सनेही जग, 
छुटि जहहें सेवक सुस्वामि अरु वास रे ! 
राज सत्र साज गज-बाज धन छूटि जइहैं, 
सुन्दर सुखद छूटि जहह यह धाम रे ! 
तन जरि जइदे यह चिता पे छनिक मॉहि 


छूटे जइहे मिनत्रगण सुहद ललाम रे! 
चात को विचारि अस प्रेम सों भजहु राम! 


परमातमा सो अन्त सबही कौ काम रे !|॥ 
भाई ! यह जगत्‌ आयातरभणीय है । यहाँ बड़ेचढ़े 


( १६५ ) 


धमात्मा, वीर, ज्ञानी, भक्त, तपस्वी और उदार पुरुष 
हुए और सभी काल के गाल में चले गये । चहुत से इस 
जगत में धन-धाम और धरातल को मेरा'मेरा कहकर 
चले गये, परन्तु ये सब ज्यों-के-त्यों यहीं रह गये। 
हाय ! यह काल तो बड़ा ही निदंयी है । 
कहाँ हरिश्चन्द्र कण बलि सम दानी गये, 
कहाँ दुर्योधन जनक महिपाल हैं ९ 
शुक्र सनकादि ज्ञानी तपसी दधीचि कहाँ, 
वीर अरजुन कहाँ भरत सुचाल हैं ॥ 
कपिल वशिष्ठ मुनि-ध्यानी न दिखाहि आज, 
हइृढ़ बतघारी कौन सीषम का हाल है। 
कठिन “कुरीति “गर्मा रहत चलावत हे, 
क्रर असिसानी निरदयी हाय! काल हे ॥ 
इसलिये, भाई कूट्ख ! इस कराल काल से बचने 
के लिये, अपनी परिच्छिन्नता को मिठाने के लिये तथा 
अमरता को प्राप्त करने के लिये अब में तेरी शरण 
में आता हूँ, तुकसे मिल-जुलकर एक दोता हूँ।! इस 
प्रकार कहकर, सोच-विचार कर, जब जीव अपने अस्त+ 
करण की वृत्ति को साक्षी की ओर फेंकता हे, अथवा 


( रथ ) 


यों सम्षिये कि जब वह अन्तःफरण की बृत्तिरूप वायु 
यान पर चढ़कर अह' बद्यास्मि! के बल से कूट्ख के 
आकाश में पहुँचता है, तब तो उस चासुन्यान मे शाना- 
अग्नि भड़क उठती है, और प्रचएण्द ज्ञानाग्ति के जलते 
ही उस आकाश के अन्नान-अन्धकार का नाश हो जाता 
है। साथ-ही-साथ उस आय की ग्रवलता से वह जहाक़ 
भी जल-शुनकर ख़ाक हो जाता हैँ। परन्तु उस बृत्ति- 
वायुयान के आरूद जीव का तो उस अग्नि से एक 
वाल भी वॉँका नहीं होता हैं; क्योंकि उसका स्वरूप 
अविनाशी है, वह स्वरूप से अजर और अमर हैं। उसे 
पावक नहीं जला सकता, श्र काट नहीं सकते, जल 
गीला नहीं कर सकता और वायु भी नहीं सुखा सकती | 
अजी ! उस अज्ञान तथा बृत्ति के ना होते ही उस 
जीव की अज्ञान-जनित अल्पज्ञता भी नष्ठ हो जाती है । 
तब वह श्रान्ति की शय्या से उठ खड़ा होता है और 
उसके कर्चा-मोक्तापनखप्न का नाश हो जाता है । फिर, 
तो वह कूटस्थ से मिलकर वैसे ही एक हो जाता है, जैसे 
सैदान में रखे हुये घट की फोड़ देने से उसका आकाश 
महाकाश में मिलकर उससे अभिन्न हो जाता है। अब 


( १६७ ) 


उसका जीवत्व मिटकर, उसके सम्पूर्ण दुःखों का अभाव 
होकर वह नित्यप्ुक्त सुखस्वरूप से सुशोभित होता है । 
इस विषय को इस प्रकार ओर भी स्पष्ट समकना 
चाहिये |-- 

जहाँ किसी परदे के अन्दर प्रकाश से रहित जड़ 
पदार्थ छिपा हो ओर वहाँ अन्धकार भी हो, तब तो उस 
परदे के हट जाने या नष्ट हो जाने पर भी उस पदार्थ 
को “देखने के लिये तो प्रकाश की ज़रूरत पड़ती ही हे । 
मान लीजिये कि किसी घर के अन्दर एक सन्दूक में 
कोई पुस्तक रक्खी है और वहाँ बड़ा अन्धकार है; फिर 
भी वहाँ उस सन्दूक की खोल या तोड़ देने पर भी 
'तबतक उस पुस्तक को हम न तो साफ देख सकते हैं, 
और न पढ़ ही सकते हैं, जबतक कि वहाँ दीपक आदि 
का प्रकाश नहीं कर लिया जायगा। परन्तु यदि उस 
सन्दूद्ष में स्वयं दीपक ही रखा हो, तब तो वहाँ दूसरी 
रोशनी की कोई आवश्यक्रता ही न पड़ेगी । तब तो 
वहाँ केवल उस सन्दूक-रूपी आवरण के हटते ही वह 
दीपक अपने ही ग्रकाश से प्रकाशित हो नायगा | वह स्वयं 
अपनी रोशनी से ही वहाँ के तम्म का नाश , करझे हमें 


( (६८ ) 


दौखने लगेगा । टीक इसी प्रकार जब अंतःकरण की 
वृत्ति गुरुवेदान्त के महावाक्यरूपी शब्द-अ्माण के द्वारा 
साक्षी के अन्लान-आवरण का नाश कर देतो है, तब तो 
उस वृत्ति में अनन्त-अखरद रूपवाला साक्षी अपने चैतन्य 
स्वरूप से स्वतः प्रकाशित होता है। उस समय मैं 
अनन्त, अखण्ड तथा शुद्ध सच्चिदानन्द त्रह्म हैं, इस 
प्रकार की वृत्ति हो जाती है | 
इस श्रकार की वुत्ति के जाशृत होते ही, ऐसे 
प्रचणड ज्ञान-प्रकाश के होते हो, वेचारे जीव को, हृत्तिः 
प्रतिविम्वित चेतन की ठीक वेसी ही दशा हों जाती है, 
सी ज्येष्ठ के मध्य दिवस में सर्य के सामने रक्खे हुए 
दीपक की । इसके वाद जब वह हि भी शान्त हो 
जाती है, अर्थात्‌ जब 'मैं ब्रह्म हैँ, इस स॒क्ष्म अहदंकार-- 
इंत--के परदे का भी अभाव हो जाता है। तव तो उस 
जीव की विचित्र हालत हो जाती है । जैसे तालाब के जल 
के खख जाते पर उसका उर्य-बतिविम्ब ढूँढ़ने पर भी 
नहीं मिलता, क्‍योंकि वद तो छर्स से जा मिलता है, 
स्र्यस्वरूप हो जाता है ; वैसे ही अहं वत्ति का अभाव 
होते ही जीवल्व का लेश भी नहीं रह ज्ञाता , अपित्‌ 


( र्ूं£ ) 


यह वृत्तिअतिविम्बित जीव अपने विम्त्र में, अपने सच्चे 
स्वरूप कूटस्थ में सिलकर एक ही अद्वितीय हो जाता है। 
वह द्त-अद्वैत आदि इन्हों से परे चला जाता है। 
प्यारे पाठकों ! आप इस पूर्वोक्त प्रकरण से प्रमा 

चृत्ति या प्रमाज्ञान का स्वरूप मली भाँति समझ गए होंगे। 
अजी ! अब आप यह तो जान ही गये होंगे कि जो ज्ञान 
पूर्व अज्ञात विषय का हो, और अंतःकरण की ह्ति से 
हो, अथाद्‌ स्मृति से भिन्न तथा अवाधित हो, उसको 
/प्रमाज्ञान! कहते हैं । यद्यपि रस्सीं में सर्प का ज्ञान हो 
जाया करता है, और वह स्मृति से भिन्न प्रत्यक्ष ही रहता 
है, तथापि एक तो वह अन्तःकरण की द्ृत्ति से नहीं 
होता है, शिन्तु अविद्या की दृत्ति-द्वारा होता है और 
चूसरे वह वाधित रहता है; क्योंकि उस रस्सी के यथार्थ 
ज्ञान हो जाने पर वह सर्प भाग जाता है। वह तो स्वंदा 
के लिये नष्ट ही हो जाता है। इसलिये वह सर्प-ज्ञान 
प्रमाज्ञान नहीं हो सकता । और पूर्व अनुभव किये हुये 

* विषय की जो स्पृति ( यादगारी ) होती है, वह स्एति- 
ज्ञान यद्यपि वाधित नहीं होता, तथापि वह तो अविद्या- 
छत्ति से होता है ओर अज्ञात नहीं रहता है; इसलिये वह 


( २०० ) 
भी प्रमान्ञान नहीं है । 
यदि विचार करके देखा जाय, तो व्यावद्वारिक विपय 
भी अवाधित नहीं दोते, क्योंकि तख-ज्ञान के ढारा इनका 
भी चाध (नाश) हो हो जाता है। तथापि जबतक बात 
नहीं होता, तवतक तो इनका भाव ( असलियत ) बना 
ही रहता है | इसलिये व्यावहारिक घट-पटादि पदायों के 
ज्ञान को व्यवहार की प्रभा कह सफते हैं। और “हें 
प्रह्मास्मि', में त्रह्म हूँ! ऐसा ज्ञान तो पारमार्थिकी प्रमा 
है । क्योंकि सीपी में जो चॉदी का ज्ञान हो जाता है, वह 
तो ब्रह्मज्ञान के बिना भी सिफ अधिष्ठान ( सीपी ) के 
ज्ञान से ही नष्ट हो जाता है| अतः चह प्रमाज्ञान नहीं है। 
अपितु ऐसे स्थल पर अप्रमाज्ञान ही कहा जा सकता है | 
प्रिय जिज्ञासुइन्द | अब तो आप लोग प्रमा वृत्तियों 
का भेद अच्छी प्रकार समझ गये होंगे, लेकिन आप 
लोगों के अन्तःकरणों में यह जिज्ञासा होती होगी कि 
अग्रमा चृत्ति क्‍या हे १ वह कैसे होती है ?! और वह कया 
करती है १ इत्यादि । 
मेरे प्रिय आत्मन्‌ | इस जिज्ञासा की पूर्ति अगले 
शीषक में की जायगी; इसलिये यह विपय आपको वहाँ 


( २०१ ) 
से हो जानना होगा। 3 आनन्द्म्‌ ! 
ओ शान्ति! शान्ति]. शान्ति)!!! 





दत्ति-ज्ञान के भेद (३) 


अप्रमावृत्ति 


यह तो संब ही जान सकते हैं कि प्रमा का उलठा 
अर्थ होगा अग्रमा, अर्थात्‌ अ माने नहीं हो अमा जो 
उसका नाम हे अप्रमा' | जबकि स्घरति से मित्र अथवा 
अवाधित विषय के ही प्रमा कहते हैं, तथ इससे भिन्न 
जो वाधित होनेबाला या स्मृतिरूप हो, उसके अप्रमा 
कहा जायगा। क्योंकि दाध ( नाश ) तो अमर, संशय 
तथा विपयेय का हो ही जाता है, और ये सब अविदा 
की बृत्ति से होते हैं, इसलिये श्रम से उत्पन्न हुआ जो 
ज्ञान है, अथवा जिसमें संशय (संदेह) हो या हो विपरीत 
. हो; ऐसे ज्ञान को अप्रसावृत्ति या अप्रस्ाज्ञान कह 
सकते हैं । | 


अन्त/करण की प्रमा बृत्तियों का नाश अविदा की 


( २०२ ) 


वृत्तियों करती हैं और अविद्या की अप्रमा ब्रत्तियों का 
नाश तो अन्त/करण की दइृत्तियाँ करती रहती हैं! इस 
प्रकार दोनों के नाश के लिये दोनों तुली रहती हैं। 
दोनों में रात-दिन कलह मची रहती हे। ये परस्पर 
खींचातानीं में पड़ी रहती है | जब अन्तःक़रण की इत्ति 
उठती है, तब वह प्रकाश लेकर चलती हैं। उसके उस 
दिव्य अकाश फे सामने अमादि तो रह ही नहीं सकते, 
ओर अविद्या वेचारी की तो जान ही चली जाती है । 
और जब अन्तः/करण की बच क्रिसी विषय के लिये 
चल पडती है और उस विषय तक पहुँचने ही को रहती 
है कि बीच में हो कोई रुकावट आ उपस्थित होती है। 
कोई अन्धकारादि का परदा पड़ जाता है, तब तो भ्रविद्या 
रूपी-राज्षसीश्वरी का दाँच लह जांता है । उस समय वह 
अपनी हत्ति-राक्षस़ी को ढौढ़ा देती है और वह हृत्ति-राक्षसी 
आकर उस अन्त/करण की बृत्ति को पकड़ कर खा ही 
जाती है। उसके आते ही उसका एकदम नाश हो जाता 
है। फिर तो अविया-रा्षसीश्वरी स्वतंत्र हो जाती है 
और लगती हे अपनी भाया फैलाने | उस माया में 
फेस कर, अविद्या-इत्ति के बशीक्षृत होकर जीव बेचारा 


( र०३े ) 


मोहित होकर अम में पड़ जाता है। उसकी चुद्धि विर्कुल 
अमित हो जाती है और बह संशय-ग्रसित हो जाता है । 
अजी | उस समय तो उसकी वैसी ही दशा हो जाती 
है, जैसी किसी जन्मान्ध को महाकानन में छोड देने से 
होती है। अथवा इसको स्पष्ट यों समक्रिये (क जब यह 
जीव किसी विपय-श॒त्रु पर हमला करने के लिये, उसको 
पकड़ने के लिये हाथ में अन्तःकरण की व॒त्तिरूप रस्सी लेकर 
शरीर-नगर से इन्द्रिय-सार के हारा निकल पढ़ता हे, 
अऔर उस रस्सी को उस श्र, पर बड़े जोरों से फेंकता है; 
लेकिन बीच (मार्ग ) में ही आवरण की तीक्ष्ण काँटेदार 
'काड़ी पड़ जाती है, और उस झाडी की ओट में वह शत्रु 
छिप जाता हे और वह साफ दिखलायी नहीं देता है । 
साथ-ही-साथ वह फेंकी हुई रस्सी भी उस झाड़ी में उल्क 
कर टू८ जाती हे।अब तो कहना ही क्‍या ? उस 
रस्सी के टूटते ही, उसके नाश होते ही उस शत्र की 
परम हितैषिणी अविद्याननटी आ धमकती है और अपनी 
' बुत्ति की रस्सी से उस जीव की बाँध लेती है । तब तो 
वह जीव अविद्या की रस्सी से जकड़ा हुआ भ्रम की 
छटपटाहट में पड़ जाता है । फिर जब कभी भाग्यवशात्‌ 


( २०४ 92) 


उप्तको अमाण की ज्वलन्त अग्नि मिल जाती है, तब तो 
वह पहले उससे उस आवरण की भाड़ी को जलाता है 
फिर उस अविद्या-नटी को भी उसकी दृत्तिरुप रस्सी के 
साथ ही जलाकर ख़ाक कर देता है । अविद्या के नाश 
होते ही उस जीव का परम मित्र शन्त/ःक्रण अपनी 
हंत्ति की रृह रस्सो पुनः दोचारा दे देता है । उस रस्सी 
को पाकर वह जीव अपने विषय-शत्रु को कट से बाँध 
लेता है और उसको अपने अ्रधीन करके अनुकूल बना. 
लेता है, और लगता है उससे लाभ उठाने | 

प्रिय जिज्ञासु महाशयो ! यह तो अ्रमात्मक अप्रमा 
वृत्ति का वर्णन हुआ; अब संशय वृत्ति का दाल सुनिये !- 

जब यह जोव अपने अंतःकरण की चुत्ति-नेत्र से 
किसी ग्रतिबन्ध के कारण अपनो इच्छित बरतु को स्पप्ट 
नहीं देख सकता, तब तो उसकी आँखे चौंधिया जाती 
हैं। बस, इतने ही में अविद्या की दाल गल जाती है। तथ 
तो वह इस जीच पर थावा बोल देतो है। जब वह इस 
पर चढाई करती है, तब अथम इसके श्रन्तःकरण की 
चुत्ति-नेत्र को फोड़ डालती है, फिर इस जीव को संशय 
के आकाश में टॉग देती है। इस वात को तो सभी 


( २०४ 9) 


जानते हैं कि जब ऑपेरोी रात में किसी हैठ बच पर 
_इृष्टिपात होता है, तब उसे पूरा-पूरा न देखने के कारण 
ऐसा विकरप हो जाता है कि यह स्थाणु हे ! या 
पुरुष है ? इसोकओो तो संशय फहते हैं । इस सशय के 
आकाश में लट्के हुए बेचारे जीव की वैसी ही दक्शा 
हो जाती है, जैछी 'त्रिशहर? को हुई थी, जो न तो नीचे . 
आ सकता था ओर न ऊपर को ही जा सकता था । अजी ! 
उस समय तो यह जीव यह निश्चय ही नहीं कर सकता है कि 
(यह सचमुच स्थाणु ही है या पुरुष है। यह संशय तो अविद्या 
की ही दइत्ति से होता है । अजी ! यह केवल व्यवहार ही - 
हीं होता, अपित यह परमार्थ सें भी इस प्रकार से 
हुआ करता हे कि में ब्रह्म हूँ, या जीव हूँ १ यह संप्तार 
मिथ्या है, या सत्य है? इत्यादि । यह अग्रम्ाह॒त्तिरूप 
संशय भी प्रमावृत्ति के द्वारा नष्ठ हो जाता है । 
अरो पापिनी अविद्या | तकमें दो किचिन्मसात्र सो दया 
नहीं है । अरी ! तू तो इस जीव को संशय की दशा में 
भी नहों रहने देती, वल्कि तू तो इससे उलया नि*चय--- 
विपरीत ज्ञान--करा डालती हे | तेरे ही कारण यह 
जोव स्थाणु को चोर अथवा रस्सी को सर्प मान वैठता 


( २०६ ) 


है। इतना ही नहीं, अपितु बह तो उससे काँपने तथा 
भागने भी लगता है। तेरी ही करामात से कड़ाके की 
धूप को नदी समझकर प्यासे शृग दौड़ पड़ते हैं । अधिक 
कहाँ तक कहूँ, तने दी इस जीव के लिये श्रह्म को जगत- 
रूप से कर ढाला है। अरी भविद्या वश्चकी ! तेरे ही 
कारण यह जीव अपने को भी उल्नटा जान रहा है| इसने 
तो अपने शुद्ध, अजन्मा, अविनाशी एवं झानन्दस्वरूप 
की मलिन, जन्म-मरण वाला तथा दुःखरूप निश्चय कर 
लिया है । इसी को तो विपरीत भावना या विवर्येय कहते. 
हैं। चूंकि यह विपरीत भावना भी अ्रविद्या की ही धत्ति 
है, इसलिये यह भी अग्रमा ज्ञान ही है । 

ऐ अवियया-नटी | यद्यपि यह सब तेरी ही छीला है, 
तथापि ख़बरदार ! यह याद रखना |--लिखने-पढने, 
कहने-खुनने तथा मनन-निद्ध्यासन आदि किसी भी 
उपाय से जब इस जीव की श्रमाहत्ति मिल जायगी, जब 
तेरो फोडी हुईं अंतःकरण की हत्तिरूपी आँख नीरुज हो 
जायगी, उनकी रोशनी ठीक हो जायगी; तब तो तेरे 
वने-बनाये सब काम विसढ़ जाँयगे, तेरी सब कलई 
खुल जायगी, तेरा कपट का भंडा फूट ही जायगा । यह 


( २०७ ) 


अप्रावत्ति की आँख तो तेरे लिये विषेल्ली बन जायगी, 
उसके तेरे ऊपर पढ़ते ही तू मर जायगी। ऐ अन्ध 
कारमयी ! तू तो उस प्रखर ज्योति के सामने हरगिज्ञ 
नहीं ठहर सकेगी, उससे तो तेरा सत्यानाश हो जायगा, 
ओर जीव आनन्द की बंशी बजाने लगेगा। वह तो 
शान्ति, विश्राम और परम कल्याण को प्राप्त होगा । 
भ्रम, संशय और विपयेय की वृत्तियाँ तो वाधित- 
मेथ्या--होने से अग्रमाइत्ति कही गयीं, परन्तु स्णति- 
ज्ञान तो वाधित नहीं है। तो क्या वह प्रमाज्ञान कहा 
जायगा ? जी नहीं, यद्यपि वह बाधित नहीं है, तथापि 
वह अविद्या की ही हृत्ति से होता है; इसलिये बह भी 
अग्रमा ही है। जब कि किसी वस्तु का स्मरण होता है, 
तब तो उस वस्तु का हृत्ति से साक्षात्‌ सम्बन्ध होता ही 
नहीं, बल्कि केवल उसकी रुट्ृति ही हो आती है । चूंफि 
वह स्मृति-ज्ञान अनुभवजन्य ज्ञान के संस्कार से होता हे, 
अर्थात्‌ जब पहले किसी प्रमाण के द्वारा विषय का ज्ञान 
हो जाता है, तब फिर उस ज्ञान का संस्कार अन्त/क्रण 
में पढ़ जाता है, और उस संस्कार से )स्मृति की उत्पत्ति 
होती है। इस रीति से स्मृतिज्ञान न तो प्रमाण-जनित हे, 


( रग्द ) 


और न पू् का अज्ञात है, अपित बह तो ज्ञान के संस्कार 
से उत्पन्न हुआ अविद्या फी इंति से होता है, इसलिए 
वह अप्रमाज्ञान है। क्योंकि स्पृति की अप्रमाइति स्मर- 
णीय विपय से साक्षात्‌ सम्बन्ध न रखकर [अन्त|करण में 
ही उस विपय के आकार की होती रहती है, अतएव 
उसको परोक्ष अग्रमाज्ञान कह सकते हैँ | 

व्रिय पाठकी ! यह स्राध्यात्मिक विपय बड़ा गहन 
है, इमलिये इसके साफुसाफ समझ में आ जाने के लिये 
यथेष्ठ चेष्ट की जा रही हैं। कहीं कहीं जो विपय की 
पुनरुक्ति दो रही है, उसको विपय-सरलता के ही लिये 
समझना चाहिये । 

मेरे प्रिय आत्मन ! पूर्वोक्त अप्रमाइत्ति भी दो 
प्रकार की समझनी चाहिये; एक यथार्थ अप्रमा ओर 
दुपरी अयथा्थ अप्रमा | इन दोनों में से जो श्रम, 
संशय एव' विपयेयरूप अग्रमावृत्ति है, वह अयधार्थ प्रमा 
है, क्‍योंकि ये अ्रमादि तो व्यवहार था परमार्थ में कही 
भी यथाथ ज्ञान होने ही नहीं देते । ये तो जीव को सर्चदा 
सशय, भय, मोह और शोकादि मे दालते रहते हैं | 
परन्तु स्मृतिज्ञान तो यथार्थ अग्रमा है । यह तो जीच की 
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परम हितैषिणी, अत्यन्त कल्याणकारिणी है, क्योंकि यह. 
- जीव व्यावहारिक अथवा पारमार्थिक किसी विषय को भी: 
जब एक वार अलुभत्र कर लेता है, तब उसको, घह' 
समृति-रूप यथाथ प्रभा बार-बार. याद दिलातीं रहती है ॥ 
उपकी आधइत्ति कराती रहती है; उसमें उत्साह बढ़ाती. 
रहती है 
व्यवहार और परसाथथ की पजह से अपथार्थ प्रमा दो 
अकार की हो गयी है | जत्र सांसारिक पदांयें में संशय,/ 
'अम या विपयेय होने लगता है, तब्र व्यावहारिक्रो, अय- 
थार्थ अश्रमा' कहलाती है । जैसे सीपी में चाँदी का भथवा, 
रस्सी में सर्प का भान इत्यादि | और जत्र परसमार्य 
के बारे में अमादि हो जाते हैं, तब तो 'पारमार्थिकी अ्य- 
थाये अप्रसमा' कहलाती है | जैसे, जह्म में नानात्वे णगत्‌ 
की, और कूटथ आत्मा में कर्ता-भोक्तापन की श्रतीति 
डत्यादि । 
..._स्टृतिरूप यथाय अप्रसा को भी इन व्यवहार तथा 
परप्ाय ने ही दो कर दाले हैं। जब्र सांसारिक अलु- 
भूत विषय याद पड़ने लगता है, तब वह स्मृति व्याव-- 
झारिकी यथा अममा” कही जाती है। जैसे पूर्व-परिवित 


श्ड 
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मित्र, महात्मा, पुस्तक या किसी और दी वस्तु का स्मरण 
हो जाता है। भौर जब पूर्व अनुभूत पारमायिक 
पदार्थ याद पढ़ता है, तव तो वह पारमार्थिकी ययाभ्भ 
अग्रमा! कही जाती है। जैसे भापने पहले सदगुरु तथां 
सत्‌ शास्र के द्वारा इस बात का निरचय एवं अनुभव 
कर लिया है --/ यह जगत मिथ्या है और में ही 
सद्रप म्रह्म हैँ'। फिर जब यही बात बार-नार याद आने 
सगे, तो उसकी पारमार्थिकी यथार्थ अप्रमा! समकनी 
चाहिये। बार-बार क्‍या, एक बार भी यदि याद भा / 
जावे, तो भी वह एक बार तो पारमार्थिकी ययार्य अपग्रमां 
कही ही जायगी । 

ऐ मेरे प्रिय जिज्ञासुगण ! ओ मेरे निजात्मन! 
आप सच्चे सुख के उपासक हैं, आप अमरता प्राप्त करना 
चाहते हैं , इसलिये भ्रुति-स्मृति-प्रतिपादित छः प्रमाणों 
के दारा आप अ्माइत्ति उत्पन्न करें। प्रकट करें उस 
ज्ञानरूपा को, जो कि आपके हृदय में अकाश करनेवाली- 
है। अजी ! हम यहाँ व्यावद्यारिफी अमाज्त्ति को नहीं कह 
रहे हैं,अप्त हमारा मतलब तो यहाँ पारमार्थिकी, अ्मा' 
इंतिं'से ही है । उस इत्ति से इस जगत्‌ को आप एकदम 
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प्रिंथ्या कर दें। इसकों इर्द्रजाल के समान. कूठा समकः 
. करे यह अनुभव करें कि 'में ब्रक्म हैँ; भनन्त हूँ; मुझ 
पूर्ण में कमी भी अपूर्णता नहीं आने की | मैं सत्य हूँ, 
चैतन्य हूँ, आनन्द हूँ, शुद्ध हैँ, बुध हूँ,. घृक्त ' हूँ. तया' 
निरश्न हूँ, इत्यादि-इत्यादि । अन्त/|करण की इत्ति-द्वारा 
जब इस  अ्रकार' के अज्ुभव हो जाने के बाद भी जो 
प्रारू्ध,की ,,प्रबलता से या किसी ओर भी कारण से 
जगत्‌ की सत्यता का ,भान,होने लगे, अथवा अपने 
'अपरिन्छिल तथा तिर्षिकरर स्वरूप में सीसा या किसी. 
प्रकार का विकार प्रतीत होने लगे, तब छुछ क्षति नहों।. 
आपको घप्रराने की. कोई भी आदश्यकता नहीं है। 
अजी ] आपझो तो ऐसे अवसर पंर अविया की जू त्ति . 
से भी कुछ सहायता छे,लेनी होगी । आप कह सकते हैं- 
कि ऐसे अवसर पर अविदया की फ़िस चृत्ति से सहायता 
लेनी पेड़ेगी १ क्‍या भ्रम, संशय या विपयेयरूप अयथा्य 
अप्रमा चृत्ति'' की शरण में जाना होगा १ .जी नहीं, 
हरगिज्ञ नहीं । इस हत्ति को तो आपकी त्यागना होगा; 
इसेके आश्रय से तो आप बरबाद हो जायेंगे। जबकि 
यह इदत्ति व्यवहार में आ जाती .है, तब्र. तो यह शोक॑-' 
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साएर में उतच्चों देती है।ओफ ! यह तो जीव को 
. संतापाग्नि में फेंक देती है। तब यह मोछ्-सार्ग में क्‍यों 
' कर मदद देने लगेगी! अतण्व आपको स्थशृतिरूप 
यथार्थ पारमार्यिकी ,अग्रमा दृत्ति का सेवन करना 
होगा । 
यद्यार मैं ब्रह्म हैँ, ऐसा ध्यान करना, इस प्रकार 
की वार-ब।र अ,हृच्ति करनी, इसका वारम्भार निनन्‍तन 
करना भी अद्विद्या ही है; क्योंकि इसमें भी तो दवेत की 
गंध आ ही जाती है, भोर छत का भान ही तो अविदा 
है! जबकि में ब्रह्म ही हूँ, तब इसके बार-बार कदने 
या स्मरण करने को आवद्यकता ही क्‍यों होने लगी १ 
जो में हूँ, सो तो प्िना चिन्तन के भी रहूँगा। 
जो अपने मनुप्यपने का अभिमानी पुरुष है, उसे क्‍या 
कं मनुष्य हूँ, में मनुष्य हूँ” इस प्रकार, की साला 
फेरनी पढ़ती है १ या कहीं मेला बाजार में इस विचार 
से कि मेरा मनुष्यत्व का निश्चय कहीं भूल ने जाय 
अपने मनुष्यपने का स्मरण करते रहना पढ़ता है १ 
:, जी नहीं। उसको तो बिना चिन्तन, बिना ध्यान के दी 
वह अहंकार, वह निरमिमान दृढ़ बना रहता. है । पैसे ही 
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जिसको अंपनी अमरता का, अपनी नित्यता तथा झुक्तता' 
का एक वार भी साक्षात्कार हो गया, एक बार भी 
निशचय हो छक्का; उत्त तत्वपेत्ता पुरुष का धह निश्चय, 
वह विचार तो कभी चदकूने का ही नहीं । वह तो झब 
उसका स्वरूप हो चु झा । ब्रह्म का बार-बार स्मरण करना 
तो इसलिये कहा गया कि शायद प्रारब्धादि कारणों से 
अपने स्वरूप का दृढ़ निए्चय ने हो पाया हो | तो क्‍या 
अहं ब्रह्मास्मि', 'अहं प्रह्मास्मिं इस घकार की वारम्बार 

, भ्राइत्ति करने से, नित्य-निरन्‍्तर चिन्तन, निदिध्यासन: 
करने से वह ब्रह्म-ज्ञान दृढ़ हो जायगा १ इसलिये ज्ञान 
की हृढ़ता के लिये, अथवा जीवन-मुक्ति के विशेष सुख के 
लिये स्मृतिरूप अविधा की पारमार्थिकी यथार्थ अग्रमा- 
हत्ति की आवश्यकता पड़ती ही है । 

है इन्द्रियाँ तन से परे , अरु इन्द्रियों से मन परे। 
प्रज्ञा अलग मन से सदा , अरु बुद्धि से आतम परे॥ 

है आतम्रा' तू ही अरे ! तेरे अधीन रहे .बुधी | 

'बुधि के अधीन रहे सदा मन, क्या तुझ्झे नि हे सुधी ॥१॥ 
सन के वछी सब इन्द्रियाँ , रहकर घुमाती गात हैं। 
इस रीति से तू श्रेष्ठ , तेरा स्व पर आघात है ॥ 
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फर ले अरे ! सबको वशी, निज रूप फो पहिचानि कै। 
होगा तभी बिन काम के मन स्वच्छ, शासन मोनि के ॥ २॥ 


मंत्री विचार शमादि सेना, शस्त्र जांन-बिराग के | 
ले काम का तू कर पराजय॑, सहित शैर्पा-राग के ॥ 
मत ढर तनिक, होगी विजय, तेरी समर.खल काय में । 
उत्साह कर, पुरुषार्थ कर, सत चूक तनिक उपाय में ॥३॥ 
यह जीव को ससति-भव र में, है फँसाता काम ही । 
नर ! जीत ले तू काम की मन से मिठा दे नाम ही ॥ 
यह दुष्ट पेट्ट फाम-रिषु, संकल्प से उपजायगा | 
संकरप की तज दे, तभी यह काम भी मिट जायगा ॥9॥ 


3» शान्ति ! शान्ति! !! शान्ति! [[! 





असूया 

पराये अवगु्णों को--दोषों को--देखने, निरीक्षण 
करने की अतया' कहते हैं। यह असूया एक विचित्र 
विषैली कठारी है। यह जिसके हृदय में पैठ जाती है, 
शात्ति," छ्मा, मेत्री, करुणा, मुद्िता, समता, अहिस| 


£ रश्ष 


आदि गुणों को काट-काटकर उसके हृदय से निकाल 
बाहर करती है | इतना ही नहीं, अपितु यह ठप का घाव 
करके उस पर अशान्ति का नमक लगाकर हृदय को 
नरकालय बना देती है। अपने आनन्दर्वरूप से ब्रिमुख 
करके जन्म-मरण के चबकर में डाल देती है। भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ने अज्ञुन को ज्ञानोपदेश का अधिकारी क्‍यों 
समझा १ इस बात को भगवान ने ही अपने श्रीमुख से 
गीता के नें अध्याय में कहा हे---है अज्छुन ! इस गोप- 
>नीय ज्ञान को मैं विज्ञन के सद्दित तुझसे इसलिये कहता 
हूँ कि तू असया से रहित है, अथांत्‌ तेरा स्वभाव ही 
दूसरों का शुणग्राही है; तूने दूसरों के अवशुण-निरीक्ष श- 
ड्वारा अपने अन्तःकरण को कल्लुषित (अपवित्र ) नहीं 
किया है, इसलिये तेरा हृदय इस पवित्र ज्ञान के लिये 
ओग्य-पात्र-है ! अठारहवे” अध्याय में तो भगवान्‌ से 
रुपष्ट कह दिया है कि इस गीताज्ञान का कथन उन 
सोगों के म्रति हर॒गिज्ञ नहीं करना चाहिये, जिनकी झ्ुझमें 
: दोषदष्टि है । 
इस घोर कलिकाल में आजकल बढ़ी अन्धाघुन्ध 
अच रही है। महुष्य एक दूसरे की उन्नति नहीं देख सकता, 
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लोग दूमरों में दोष निकालने तथा दूसरों की निन्‍्दा 
करने में करिवद्ध हो रहे हैं। जैसे गाय, भें आदि पशुओं 
का भोजन बिना जुगाली (पामुर) किये नहीं पचता, वैसे 
ही निन्‍्दकों का अन्न भी तबतक नहीं पचता जबतक इस 
दरवाज़े से उस दरखवाज़े तक जाकर दूसरों को 
शिक्रायत भरपेद नहीं कर लेते; मानो उन्होंने दूुमरों 
की निन्‍्दा, चुगुज्शी को घद्हज़मी की दवा ही समक 
लिया हो। आाक्षण ब्रालह्लण की निन्‍्दा करते दें । 
विद्वान विद्वानों की निन्‍्दा में भरपूर दोष निकालते हैं। 
एक कवि दूसरे कवि की कविता को दोपपूर्ण बताकर 
उसकी दिललगी उड़ाता है। एक गायक दूसरे गायक की 
कला में दोप बताकर उसकी चदनामी करता है। तात्पये 
यह है कि सर्वत्र असूपा और निनन्‍्दा का ही साम्राज्य 
है। यहाँ तक कि साधू संन्यासी तथा अच्छे कहलानेवाले 
लोग भी इस रोग से मुक्त नहीं हैं । 

: निनदक मनुष्य स्वदा मात्सर्य ( ढाह ), द्वेष, ईर्ष्या 
तथा क्रोध की अप्नि में जला करते हैं और चे हेब्वर, 
महात्मा, कवि, विद्वान्‌, साधु, संन्‍्यासी में दोष निकालने 
प्र ही उतारू रहते हैं। जिस प्रकार भक्खियाँ सुन्दर-से' 
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सुन्दर अड्डों में मी वण ( घाव ) ही हूँढ़ा करती हैं, वैसे 
ही निनदक रमणीक-से-रमणीक स्थान में, अच्छे'से-अच्छे. 
समाज में तथा सच्चरित्र-से-सच्चरित्र व्यक्ति में भी .दोप 
ही हूँदते फिरते हैं। गोस्वामी तुलसीदासजी ने चौपाई 
के 'खल गह अग्ुन साधु गुनगाहा' इस चरण में निन्‍्दकों 
का ही खल नाम से संकेत किया है। इनके चुरे विचार, 
घुरी भावनाएं, अश्लील वाणी तथा गनन्‍्दे आचरण, 
वायुमण्डल एवं समान को जितना दुषित कर दालते 
हैं, वह अक्रथनीय है। इनके वचन-सर्प अवण-रन्प्र के 
द्वारा जिसके हृदय में प्रवेश कर जाते हैं, उसका हृत्य 
अशान्तिरूप विष की ज्वाला से व्याकुल हो उठता है, 
भानो उसे सगी आगयी हो । ऐसे दुष्टों का सच्नः साक्षात्‌ 
मृत्यु के समान है; इसीसे गोस्तरामीमी ने कहा है--+ 
बरु भल बास नरक कर ताता। 
दुष्ट संग जनि देश विधाता | . 
इनका संग निर्मीक को. भीरु, उदार को कृपण, 
पुरुषाथीं को आलसी, उत्साही फो सुस्त तथा 
धर्मात्मा को पापात्मा बना देता है। ये भगवच्रित्ररूपी 
विम॑ल विधु के: लिये राहु, सजन गुणरूपी सूर्य के लिये 
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बादल, एवं शान्ति-किरणों से विकसित हृश्य-कमलों के 
लिये तुपार बन जाते हैं | कल्पाणार्वी जीवों को इनका 
साथ कमी नहीं करना चाहिए; साथ फी तो बात ही 
क्या, इनके दशेन, स्पश एवं भाषण से भी बचे रहना 
धाहिये | 

भरे आत्मन्‌ | चित्त को किश्वित्‌ स्थिर करके सोचो, 
विचारों तथा ध्यान तो दो । तुम फ्रिसकी निनन्‍्दा कर रहे 
हो १ आत्मा की अथवा अनात्मा दी  आत्मदृ॑ष्टि से तो 
यह सारा संसार ही आत्मा है, श्रह्म है, ईश्वर है, अपना 
निजरूप है । इसलिये हे प्यारे ! तुम संपार की निन्‍दा नहीं 
कर रहे हो, फिसी व्यक्ति की भी नहीं; वरिक तुम जग- 
जियन्ता निर्विकार परमेश्वर की निन्‍दा फर रहे हो | तुम 
अपने आत्मा को ही नीचे ले जा रहे हो, अपने हाथों से 
अपना घात कर रहे हो । आत्मा (परमात्मा) तो भजर है, 
अमर है, निर्देष है, वह तुम्हारा सच्चा स्वरूप है। तुम्दारे 
दोषारोपण से उसमें किश्विन्मात्र भी घट्टा नहीं लगने का, 
कुछ भी अन्तर नहीं पढ़ने का । सम्पूर्ण जीव परमात्मा पे 
सनातन अंश हैं। उस अनन्त के ही स्वरूप हैं। तुम भी 
उसी अनन्त सागर की एक तरह हो। फ्रिसी भी जीव 
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से हेष न करो, नहीं तो गल जाओगे, संड़ जाओगे, मर 
जाओगे । है 
- यदि हम पृथिवी को लात मारते हैं, तो उल 
हमारे ही पैर में चोट लगती है। यदि हम . चन्द्रमा पर 
'शूकते हैं, तो वह थूक हमारे ही मुख पर आकर गिरता 
है। पैसे ही दुसरे की निन्‍दा करनी अपनी ही. निन्‍्दा 
करनी है, दूसरे का नाश करना अपना ही नारे 
करना है। 
प्यारे ! यदि तुम यह कहो कि हम तो आत्मा या 
'परमात्मा की निन्‍्दा नहीं करते, अपितु हम अनात्म 
पदार्थ की ही निन्‍दा करते हैं, तो इससे तुमको मिलता 
ही क्‍या है? अनात्म पदाथ तो स्वयं मिथ्या है, इसने 
तुम्हारा बिगाड़ा ही क्या है १ मिथ्या पदाय के पीछे 
पड़कर क्यों समय नष्ट करते हो १ व्यर्थ का कष्ट क्‍यों 
भोल लेते हो ? भला वाल की खाल निकालने से तुम्हें 
क्या मिलेगा १ 
, अरे भलेमानस ! कहीं अंधेरी रात की रस्सी का 
सर्प सारा जाता है ? यह अनात्म पदाथे तो एक ग्रगाढ़ 


स्पप्त है। यदि पूछो कि श्रगाह कैसे ? तो इसलिये कि 
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स्वप्त के पदार्थों की स्मृति तो जागने पर बनी भी रहती 
है, परन्तु यह जगत तो सो जाने पर पिलकुल दी 
विस्मरण (बिलीन) हो जाता है। भूतकाल के पदार्य 
बिल्कुल मिथ्या हो गये, तथा वर्तमान काल के अभी 
भूतकाल के गाल में जानेवाले हैं शोर भविष्य फाल के 
कस्पनामात्र होने से मिथ्या ही हैं, तथ इन पर आस्था 
कैसी १ इन पर विश्वास ही कैसा १ इन मिथ्या पदार्थों 
से हेप ही क्‍यों होने लगा ! अथवा ग्रेम ही क्‍यों? 
गोस्वामी तुलसीदास जी ने कैपी महत्त्वपूर्ण बात 
कही है -- 

सुनहु तात मायाक्ृत, गुन अरु दोप अनेक । 

शुन यह उभ्य न देखिआ, देखिआ सो अविवेक ॥ 

कफाकभुशुण्डीजी गरुणजी से कह रहे हैं कि है 

तात ! सुनो, माया के रचे हुए गुण और दोप अनेऊ हैं।' 
किन्तु यथार्थ गुण तो यह है हि शुण ओर दोप, इन 
दोनों को न देखे, क्योंकि इनका देखना ही अवियेक हैं” 
कारण यह है कि सायारचित पदार्थ कहीं भी सच्चे नहीं 
पाये जाते । 


एक मदारी आता है; वह अपनी बाँसुरी फुँकता है, 
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उप्त वॉपुरी की मनोहर. ध्वनि की सुनते ही नर-नारी, 
चाल-इद्ध इक्डे हो जाते हैं | बस, फिर क्‍या कहना है ९ 
उस मायादी ने विचित्र खेल किग्रा । उपसे अपनी साया 
'फैलायी, लोग एकटक होकर देखने लगे,"मानो चित्र में 
खिंचे हुए हों । देखते-देखते उसने अपना पुत्र तैयार कर 
लिया और उसको जुमीन पर लिटाकर चादर से ढक 
दिया | फिर उसने एक कटार निकाली और बढ़ा भयं#ऋर 
कमे किया। ओफ | उसने तो उस बालक के गले में 
“उसी कठार को भोंझ दिया । हाय ! हाय ! यह तो बढ़ा 
निर्दयी है, अत्यन्त ऋर है।। इसने तो बालकचष्च जैसा 
सहापातक कर ढाला | अपने पुत्र की ही जान ले ली । 
भला,. इससे बढ़कर अवगु ण और हो हो क्या सकता है १ 
अच्छा, ज़रा फिर देखिये वो, यह अब क्‍या करता 
है। अरे ! इसने तो बात की बांत में एक आम का 
पेड़ तैयार कर-दिया। भ्रह्म हा |!| यह सुन्दर पेड़ फलों 
से कैसा लदा है! देखिये न, ये.फल तो पक्के हुए हैं! 
अनी, इधर तो देखिये, यह केसी भीड़ है ? , . 
यह तो पयिकी का संपुदाय है.। * 
- ये मुद्चाफिर कहाँ पे आ गये ९ .; 
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आरा कहाँ से गये ! इस मदारी की दी तो सब करा- 
मात है। 
* हरे | एक ओर यहद्द क्‍या है १ 
दोन है, हौन । 
उसमें क्या है ! 
- क्या थ्राप नहीं जानते कि होज्ञ में जल रहता है 
हॉ ठीक, यह तो जल ही है।परन्त आया कहाँ से है, 
आया फहों से ? यह सब्र तो इस मायाव्री की ही 
माया है । 

देघ्विये न, अब तो यह भदारी फर्तों को तोड़-तोड़, 
कर पथिकों को देने लगा और दे सप्र लगे खाने | अजी ! 
पे सब तो बात की बात में सारे फल खा गये, प्रसन्तु 
अब उन्हें प्यास लगी है, इसलिये वे पानी माँग रहे हैं । 
देखिये, अब यह मायादरी पानी.भी ,पिलाने लगा और॑ 
सब सुसाफिर पानी पी-पीकर .तृप्त हो गये, तथा पेड़ के 
तले जाकर छाया में लेट रहे । ! 

अजी ! ग्रह तो बढ़ा उदार भी है, चड़ा दानी है, 
इसमें तो अद्टट दया भरी पड़ी है। देखिये न, इसने धूप 
के मारे तथा थके-माँदे इन पथिकों को क्रितना सुख पहुं- 
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चाया! इनका कितना उपकार किया ? इससे बंदफ़र गुण 
ही क्‍या होगा 
तलसीदासजी ने सी कहा है-- 
परदहित सरिस धर्म नहिं भाई । 
परपीड़ा समर नहिं अधमाई ॥ 
इतने ही में वह सदारी अपनी बाँसुरी फिर फेँकतो 
है ओर उसका लद़झा जी उठता है। लो ! सारा खेल 
: शायब | न तो पथिक है, न वह लड़का है और न॑ वह 
'उम्राम का पेड़ ही है। अब तो अकेला वह मदारी भौर. 
दर्शकों का समृह ही बच गया है ।क्या आप बतला सकते 
हैं कि उस मायावी ने अपने लड़के को सचमुच दी मार 
डाला था या उसने वास्तव में पथिकों फो आम के फंल' 
खिलाये थे ९ 
इस पर आप यही कहेंगे कि अजी.! इनमें से तो 
एक “भी वात सत्य नहीं,थी, क्योंकि जब वह लड़का 
_ ही झूठा था, जब वहाँ पर न कोई पेड़ यथा और. 
न॑ पथिक ही थे, तो मारना और खिलाना कैसा १. तबः 
तो उस पुरुष में हिंसारूप्री दोष तथा, दयारूपी शुण का: 
व्यर्थ ही आरोप किया गया था नै. जी हाँ, यह सब तो: 


| 


( २२४ ) 


उसकी, झूठी क़्रामातथी। वहों तो बास्तव में कुछ हुआ 
ही नहीं | उस बेचारे पर शुण या दोप का लादना निरा 
है, अविवेक है । 

प्रिय सित्रगण ! तो क्या इस जगतरूग्री नाव्य-गदद 
में जगन्नियन्ता सत्रधर भगवान्‌ की भाया ने अपने 
शुणोदारा फुस्मूठ के गुण दोष नहों रच डाले हैं £ 
क्या किसी भी आशणी पर . दोपागेपण करना पागलपन 
नहीं है ! क्‍या इसे अविवेक नहों कहा जा सकेगा १ 
इसीसे शोस्वामीज़ी. कहते हैं--- 

, 'गुन यह उभ्रय न देखिञ्र, देखिश्र सो अविवेक । 

, थ्यारे! यदि तुम बिना देखे नहीं रह सकते, यदि 
तुम्हें देखने की.'आदत ही पढ़ गई है, तो देखो अपने 
दोषों की । अपने अवगुरण्णों का चार बार निरीक्षण करते 
रहो ओर उनकी. एक एक करके निकालते रहो । जिस 
दिन तुम्दारे सम्पूर्ण अवगुण निकल जायेंगे, उसी दिन 
तुम्हारे हृदय के शन्‍्दर, समस्त गुण आ बसेंगे। णः 
किसी बोतल का. जल. निकालकर फेंक दिया जाता है 
सब उसमें. हवा, अपने -आप., भर जाती है| उसी प्रकां 
दोषों के निकलते ही. तुम्दारे. अच्तःकरण में विवेश 
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चैराण्य, शम, दस, क्षमा, मेत्री, विचार तथा शान्ति आदि 
गुण आ-आकर अपना डेरा जमा लेंगे। जेसे जब कहीं 
बादशाह की पलटन जाकर खेमा डाल देती है, तब पीछे 
से स्वयं बादशाह भी वहाँ पहुँच जाता है, वैसे ही तम्हारे 
हृदय में शमादि शुणों के आते ही दिव्यस्वरूप परसेश्वर 
भी आ विराजेंगे। उनके आते ही तम्हारा सम्पूर्ण 
शोक दूर हो जायगा, तुम कृतकृत्य हो जाओगे, 
देवमूर्ति चन जाओगे, समस्त जगत तुम्हारा आत्मा बन 
/नायगा तथा चराचर तुमसे प्रेम करने लगेगा | अतएव 
तुम आज ही एक कवि के इस मंत्र को पढ़ लो--इससे 
तुम्हारा कल्याण हो जायगा। इस मंत्र से तुम्हारी सचप्ुच्च 
बड़ी भलाई होगी--- 

चुरा जो हूँदन में चला , चुरा न दीखा कोय | 

'जो दिल खोजा आपना , मुझसा चुरा न कोय ॥ 

भाइयो ! यदि तुम्हें दूसरे की ओर ही देखना है, 

तो उनके शुर्थों को देखो, कहो, सुनो और अमल में 
लाओ | इससे तुम्हें बढ़ी -शान्ति मिलेगी, विश्वाम प्राप्त 
होगा, तुम्हारे सन में प्रसन्षतर आ विराजेगी |: दूसरों का 


दोष देखना महापाप है.। जब तुम दूसरे.का एक अब- 
२५ 
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गुण देखने या कहने लगते हो, तब तुम्हारे अन्दर उसके 
साथ ही घृणा, हेप, क्रोध, अभिमान, अशानित इत्यादि 
शनेक अवशगुण आ जाते हैं, जिससे तुम्हारा मन-मन्दिर 
दृषित--अपविशन्र--हो जाता है। तुम उस आनन्दस्वरूप 
भगवान से वंचित रह जाते हो; तुम्हारा हृदय दु/खा- 
लय बन जाता है, तुम परम दुखी हो जाते हो। 
भला, अपने आपकी दुशख-जाल में फेंसाना, अपने भाष 
ही शोकसागर में गोता लगाना, कहाँ की चुद्धिमत्ता है ! 

अरे ! यह तो भारी भूल है; यह निरी मूर्खता नहीं तो 
ओर क्या हे १ प्यारे, एक ईश्वर के सिवा कोई ओर निविकार 
थोड़े हो है। भला, तुम पहले अपने ही जीवन का निरी- 
क्षण करो, जब से होश सेंभाला, तव से क्‍या तम विल- 
कुल निर्दोष ही हो १ कया तुमसे कोई भी पाप नहीं बना 
है! इस पर तुम शायद यही कह सकते हो कि अजी, मैं 
बिलकुल विशुद्ध तो नहीं हूँ; परन्‍्त मुझसे कोई महा- 
पातक तो नहीं घटा है। मुझसे तो बहुत ही साधारण 
पाप हुए हैं, इसलिये मैं उन व्यक्तियों की शिकायत किया 
करता हूँ, जो महापातकी है, जिनमें बहुत-से अवगुण हैं। 

में मान लेता हूँ कि वे तमसे अधिक पाप करनेवाले 
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हैं, जिनकी तुम आयः निन्‍दा किया करते हो । परल्तु 
यह तो बतलाओ कि तमसने पूर्व जन्मों में कितने पाप किये 
हैं? अजी महाश॒य, पूर्व जन्मों को कौन जानता है ९ 
कोई सर्वज्ञ थोड़े ही है ? जब तम यह जानते ही नहीं, 
तव दूसरे को पापी कहने का तुम्हें अधिकार ही क्या है १ 
सम्भव है, पूव जन्मों में तम्हीं से अधिक पाप हुए हों, 
तथा जिनको तुम अभी पापी समझते हो, वे पूव जन्म 
के पुएयात्मा हों ओर किसी कारण विशेष से उनसे पाप 


अरे भाइयो ! इन जीवों के अनादि काल से अन- 
गि्नत जन्म होते आ रहे हैं, और उन अनगिनत जन्मों 
में इनसे अनन्त कम भी होते आ रहे हैं, और उन अन- 
गिनत जन्मों में इनसे अनन्त कमे होते भी आये हैं। न 
तो इनके पुण्य की सीमा है, न पाप की । इसलिये किसी 
को निरा पापी या केवल पुणयात्मा समझ लेना 
बढ़ी भूल है। पुण्य और पापों की निदरत्ति सिवा भग- 
' बद्धजन के हो ही नहीं सकती । एक परमात्मा की प्राप्ति 
से ही जीव पुएय और पापों से हटकर जन्म-मरण से 
रहित हो सकता हे । 


( शश्८ण ) 


थोड़ी देर के लिये में मान लेता हैँ. कि तुम बड़े 
भारी एण्यात्मा हो । इससे तुम्ह कौन-सा बड़ा भारी 
लाभ हो गया ? अपने पुणयों का फल भोगने के लिये 
तुम्हें जन्म लेना ही पड़ेगा ओर तुम जब्र अपने पुण्य- 
फल से स्त्री, पत्र, धन ओर पशु आदि भोगों की पा 
जाओगे, तव तम अपने को बढ़ा भारी ऐेड्वर्यवान्‌ , 
सम्पत्तिशाली तथा वत्षवान मानने लगोगे, जिससे तम्हें 
महा अमिमान हो जायगा और फलतः तम जीवों को 
सताने लगोगे तथा और भी अनेक प्रकार के अत्याचार 
क्रने लगोगे। अपने इन दुष्कर्मो' करो भोगने के लिये 
तुम्हें दूसरा शरीर अवश्य धारण करना पड़ेगा | 

अब कहो, तुम्हारे पुण्यों ने तम्हें किस दशा पर 
पहुँचाया १ तुम्हारा धर्मोत्सापन कहाँ गया ९ इसलिये 
मेरे प्रिय आत्मन्‌ ! तुम अपने धर्मात्मापन के अभिमान 
की छोड़कर सभी जीवों पर कृपा-इष्टि रखो, उनके साथ 


हृदय से ग्रेम करो, उन्हें अपना समझो, उनके अबगुरों . 


तथा उनके अपकारों को भूल जाओ । 


गोस्वामीजी के शब्दों मे भक्त'शिरोम्णि भरतनी ने 
निन्दर्कों को महापापी ठहराया है । वे महापातक्रियों को 


4 


' ६ रर६ ) 


गिनाते हुए कहते हैं-- 
.पेचहिं वेद धरसु दुहि लेहीं। 
पिसुन पराय पाप कहि देहीं ॥ 
तिन्हके गति सोंहिं संकर देऊ। 
जौ जननी यहु जानउ भेऊ ॥ 
हे माता ! जो वेद को बेंचकर अर्थात्‌ अर्थ-प्राप्ति के 
लिये दूसरों की वेद-शासत्र सुनाकर धर्म को नष्ट कर देते 
हैं, तथा जो पिशुन ( निन्दक ) दूसरों के अवगुणों का 
कथन करते हैं, उनकी नो घोर गति होती है, वही गति 
शुझूरजी सुम्दे दें, यदि श्रीरामचन्द्रनी के वनवास के भेद 
की में जानता होउ, था उसमें मेरी सम्मति ही हो । 
गोस्वामीजी ने अन्यत्र लिखा है कि चुगलखोरों का जन्म 
चमगादड़ की योनि में होता है| जैसे-- 
सबकी निन्‍दा जे नर फरहीं। 
ते चमगादुर होह अवतरहीं ॥ 
भाइयो ! पाप पुएय का निर्णय करना कुछ साधारण 
) बात भी नहीं है । यह तो बड़ी जटिल समस्या है। श्रीमग 
वान्‌ ने गीता में कहा है:-- कम क्‍या है ? तथा अकमे 
क्या है १ इस विषय में पण्डितजन भी सोह की भराप्त हो 


( २३० ) 


जाते हैं! भगवान्‌ के इस फथन के अनुसार तुम किसी 
को सहसा दोषी केपे ठहरा सकते हो १ मिसको तुम 
दोष समझते हो, शायद वह गुण ही हो । हो सकता है कि 
उसके कर्तव्य को देखने या विचारने में तम्दारी ही भूल 
हो, अथवा उस वेचारे ने अपनी समझ में अच्छा द्वी किया 
हो। कमे करते समय उसकी नीयत प्रिर्कुल शुद्ध रही 
हो और वह दोष उससे अननान में बन गया हो ! तब 
उसे पापी कहने अथवा दोषी ठहराने का तुम्हें अधिकार 
ही कहाँ रह जाता है ९ 

पाप-पुएय का निणय तो प्रायः नीयत पर ही किया 
जाता है । फिर मान लो, किसीने जान-बूफकर सचप्ठुच 
ही पाप किये हैं, तो उसको शिक्रायत करने से तम्हें मिल 
ही क्‍या जाता है ? क्‍या तम्हारी निन्‍दा से वह सुधर 
जायगा १ नहीं, नहीं; याद रदखो, सम्भव है कि अपनी 
निन्‍्दा सुनकर वह भद्क उठे और तम्हारा अनिष्ट करने 
के लिये तम्हारे पीछे पड़ नाय। यदि ऐसा हुआ, तो 


* तुम्हारी कितनी हानि हुई ! उसे पीछे पड़े देख तुम्हें भी 


क्रोध आ ही जायगा और तुम भी उसकी णान को छूग 
जाओगे। लो ! अब मचा इन्ह, बढ़ी कलह । इससे भाई 


( २१६१ ) 

किसी की असया' करना छोड़ दो । हाँ, यदि तुम्हें उसे 
: कुछ कहना ही है, तो पहले उससे मेल करो, उसकी 
वातों को ध्यानपूर्वक सुनो । जब तम्हारे प्रति उसकी 
श्रद्धा होने लगे, जब तम यह जान जाओ कि अब यह 
हमारी बातों को सहर्ष सुनेगा, तब शान्ति से, धीरे से 
एकान्त में, प्रेमपूषंक उसकी अ्रटियों को उसे समझाने 
की चेप्टा करो । तम्हारे इस व्यवहार का उस पर बड़ा 
गहरा अभाव पड़ेगा और चह अपने कर्मो पर लज्जित 
देगा, पद्चात्ताप करेगा, आगे के लिये सावधान हो 
जायगा, अपनी भूले को सुधारने में लग जायगा | इस 

रीति से तुम्हारी भी भलाई होगी ओर उसकी भी । 
यदि तुम्हारे सदुषदेशों को लोग नहीं मानते, तो 
तुम चिढ़ो मत । उन पर रुष्ट होकर उन्हें बुरा-मला मत 
कहने लगी, किन्तु अपनी शान्ति में डटे रहो। लोग 
नहीं मानते, तो इससे तुम्हारा बिगड़ ही कया जाता है १ 
ओर उनका दोप ही क्‍या है १ वे बेचारे भ्रान्त हैं । इस 
समय उनकी चुद्धि ठिकाने नहीं है; नहीं तो अमृत पीना 
कौन नहीं चाहता १ अजी ! हाथ में आये हुए पारस को 
जान-बूककर कौन फेंक देगा ! जब उनकी बुद्धि शुद्ध 


( १३१२ ) 


हो जायगी, तब वे अपने आप ही थोड़े-से इशारे से मुधर 
जायेंगे, अपने कत व्य में संतग्न हो जायँगे । न 

इसलिये भी तुम किसी को बुरा मत समझ ८ 
कि वह तम्हारी निन्‍्दा करता है । चह स्वयं भला है; 
वह बेचारा अज्ञान से निन्‍्दा-मैसा निन्दनीय कर्म करके 
अपनी आत्मा को नीचे ले जा रहा है। यदि तुम उसकी 
बुरी दृष्टि से देखोगे, तो तुम भी उसीके समान निन्‍्दक 
बन जाओगे, जिससे तुम्हारी बढ़ी हानि होगी | इसलिये 
तुम उस पर दया करो, उसका उपकार मानो कि तुम्हारे 
अवगुणों के निरीक्षण में उसने अपना अमूल्य समय 
लगाया ओर तुम्हारे पापों को कह-कहकर हटका कर 
दिया; तुम्हें चेतावनी दे दी कि आगे फिर ऐसा न 
करना । 

3# शान्ति | शान्ति]. शान्ति) ॥! 
सर्वश्रुतिशिरोरत्त विराजितपादाम्घुजम्‌ | 
वेदान्ताम्बु जमातंण्ड तस्मै श्रीगुरवे नमः ॥। 

समाप्रोष्य॑ ग्रन्थ। । 
हरि; 3+ तत्सत्‌ 


शा 22“ जा 


रामाश्रम-पुस्तक-माऊा का ७ वॉ पुष्प--- 


भजन-मुक्कावली 


स्वामी श्रीरामाश्रमजी परमहंस 


धाम 


्जट 


२3.0 
श्रीगणपतये नम: 


अजान-मुक्ताकली 


मंगलाचरण 
दोहा 

बन्‍्दों अ्रथम गणेश को , शुभगुण-मंगल-धाम । 

जाकी कृपा कटाक्ष ते, सफल होहिंसव काम |१॥ 

सिद्धि-सदन वाणीपते , विश्त - विनाशनद्वार । 

हृदय-कमल वस राम के , हरो विपम भच-भार ॥२॥| 

ईश-विनय 

जय सगुण-निगुंण त्रह्म व्यापक, देव-देव विशम्भरम। 
अशरण-शरण-भव-त्रासनाशक, जयति जय करुणाकरम्‌॥ 
सुरसंत-मन-रजन असुर, खल-दुष्ट आदि निकन्दनम्‌। 
उत्पत्ति-प्रलय“यित्ति-हेतु तुम, जय 'राम! के दुख-भञ्ञनम्‌॥ 


( २३५ ) 
भजन 


ओऔगुरु-चरणकमल चित लाऊ ॥टेक॥ 

जाते हृदय शुद्ध हो मेरा, अविनाशी को पाऊं॥१॥ 

'पद-नख-दुतिमणिगण उज्नियारा, पाइ कुबुद्धि नशाऊँ ॥श)। 

पद.रज नयन लगाइ बिलोझूं, नोर-ज्ीर बिलगाऊ ॥३॥ 

गुरुमूरति-छबि-चन्द्र राम निज उर-नभ मध्य बसाऊँ ॥४॥ 
भजन 


श्रीगुरु-चरणकमल बलिहारी ।टेक॥ 

“नैहि चरणन में रिधि-सिधि विलसें/दरश-परस सुखकारी ॥१॥ 
सत चितआनेंद रूप मनोहर, मोह-शोक भ्रमहारी ॥२॥ 
तरुण तिमिरि अज्ञान विनाशे, गुरु-मुख वचन-तमारी ॥३॥ 
राम समुझ्ति भव-मेषजमारी, शीश चरण-रज पारी ॥४॥ 


भजन 


प्रभु तेरे द्वारो दीन परो ॥टेका। 

-जनम-जनम के अकरम मेरे, विष-फल चहत फरो ॥१॥ 
' तापर कलि अति नयन तरेरत, मय ते हृदय डरो॥२॥ 
कुल कुंडुस्च सब॒सुहृद सनेहीं, कोड न कष्ट हरो ॥३॥ 
कृषा-दृष्टि की आश .राम' को, तिरविध ताप जरो ॥४७॥ 


प्रशु मैं क्योंकर धीर धरूँ १ ॥ टेक ॥| 

काम, क्रोध, मंद, लोभ, मोह ये अतिशय प्रवंस डरूँ ॥९॥ 

सोलुप हो विपयन में इत-उत्त, निशि-दिन भरमि मरूं ॥२॥ 

भाग्यदीन लखि सुर-नर त्यागे, पावक-शोक जे ॥३॥ 

त्यागि सकल वल-आश राम अ्व, हरि तव चरन परू ॥४॥ 
भजन 


भजु शब्दर भोला घनवारी ॥ टेक ॥ 

यह तो हलाहल गर बिच राखे,वह पुतना विप चुस मारी॥ ९!” 

यह तो गछे बिच उरग रमाये, वह अहिराज शयनकारी ॥श॥।/ 

यह तो बैल चढ़ि विपिन विराजै,वह गउबन सँग घनचारी॥३॥ 

देखि युगल छवि 'राम' मुद्ति मन,भक्तन के भव-भयहारी॥४॥' 
भजन 


हंदय बसे मुरली मनोहर आज ॥ टेक ॥ 

अंग-अंग छवि निरखि तिहारी, होत मदन उर लाज ॥१। रु 
पीताम्घर कि अधर सु-मुरली, शीश मुकुटमरि भ्राज ॥२॥ 
तिरछो इृष्टि प्रति णेहि ऊपर, तेहि विसरहि' सब फाज ॥१॥ 
'राम' आस एक चरण-कमल की, तजिसब साज-समाज ॥४॥९ 


( रेरे७ ) 
भजन 


हमें सखि अवधकिशोर मिले ॥ टेक || 
पीताम्घर कृटि चूणुर परम में, सोतिन-माल गले ॥१॥ 
फमल-नयन भूकुटी वर बाँकी, कुएडल कान हले ॥५॥ 
फेसर तिलक ललाट बिराजे, शिर छवि झुझुट भले ॥शेा। 
“राम मुदिति लखि स्याम बदन-छवे छिन में पाप टले ॥४॥ 
कुएडलिया 
कषि जो कविता राम की , करे सहित अल्ञुराग | 
“धाकुत कविता त्यामि के , इश्चर-गुण मन छाग ॥ 
ईरबर-गुण सन लाग , बसे वह ठौर इकन्‍्ता । 
ओर विषय -सब स्थागि , भाव उर में भगवन्ता ॥ 
चंचलता - चित छाँड़ि , हरे मन-पाप सभी जो । 
शोक-मोह सब दूर करे , वह भक्त कवी जो॥ १॥ 
रोला 


बाल-काल करे खेल , युवा तिय संग बिताया। 
"चुद्ध सये तन शिथिल , मोह अरु शोक फँसाया ॥ 

योग, यज्ञ, त्रत, दान , ध्यान, जप-तप नहिंभाया ! 

दीन हीन” यह - जीव , 'राम' हरि-ध्यान ने लाया ॥ १॥ 


( रू ) 


अभय दान है दान, स्नान, मन कुटिल करे ना । 
तीर्थ, सम्रागम सत, यज्ञ पर-वस्तु हरे ना॥ 
सेवा शुरु, पितु-मात, बड़ो तप संत बखाना | 
परतिय मात्‌ समान, 'राम' सुन्दर मत माना ॥ २ ॥| 


संकर सीस चढ़ाइ मात्रु गंगा को लीन्हा। 
वीर भगीरथ लाह, पार निन्र पिठन्दह कौन्हा ॥ 
खल अनन्त जग तारि, शीघ्र सुन्दर गति दीन्हा । 
धन्य-घन्य, वह राम, बास जो तट पर कौन्हा ॥ ३ ॥ 


मुनि-कुटीर कहँ तीर, शोर कई पक्षीगण के । 

कहुँ सुनाद शुभ गान, होहिं गोहहिं जनभन के ॥ 

कहुँ मज्जन कह पान, जाहिं जन कहूँ दरशन के। 

कहुँ परसन जज जाहिं, राम! अवल्ली पथिकन के ।॥ ४ ॥| 

चनजारा ताल 

उर-मोह-तिमिर कर बासा । गुरु हीन नहीं परकासा ॥टेक॥ 

गुरुवचन सवन-मगु आवे। तब आत्म-तत्त्त दरशावे॥ 
नहीं रहे अविद्या पाता || गुरु-हीन० ॥ १॥ 


गुरु जीव-हेश समकायें। अरु साया-म्रह्म बतावें ॥ 
उर सोच रहे न जरा-ता ॥ गुरुद्दीन० ॥ २॥ 


( ररे६ ) 


तन-मन-धन शुरु का माने | नित ब्रह्मरूप करि णाने ॥ 
दृढ़ वचन साँहिं पिश्वासा | शुरुह्वीन ० ॥ ३॥ 


कहें 'राम' सुनो रे भाई ! रहु चरणकमल लव लाई ॥ 
हो जन्म-मरण का नाशा ॥ गुरु दीन ० ॥ ४ ॥ 
बनजारा ताल 


शुरु मारग भ्रूला हमारा | इक तुही बतावनहारा ।टेक॥ 

कोई तीरथ बिच भरमाया । कोई योग-यज्ञ फरमाया ॥ 

हा कोई पूजन-सूर्ति जचारा ॥ गुरु० ॥ १॥ 

< 

तिय, पुत्र आदि घन माया । अरु सुरलोकहु को पाया ॥ 
नहिं नाथ | मिटा दुखसारा ॥ गुरु० ॥ २॥ 

जहँ-जह सुख-हेतु लुभाया । तहँ-तहेँ दुख अति ही पाया ॥ 
सब माया-जाल'पसारा ॥ गुरु० ॥ ३ ॥| 


अब शरण पड़ा अकुलाई। जिमि 'राम' तुरत मिटि जाई ॥ 
भम जन्म-मरण-दुख सारा ॥ शुरु० ॥ 9७॥ 


"क्या सोवत नींद पसारी । करु मारग की तेयारी ॥टेक।॥। 
तव मारग अगम अपारा । नहिं पास रहा कछु चारा।॥। 
सेंग-साथी सभी सिधारी ॥ करु० ॥ १॥ 


( २४० ) 
यहाँ नित्य मुसाफिर आते। पे रहने नहीं वे पाते ॥ 

कैसी सराय यह भारी ॥ करु० ॥ २॥ 
व्यापार करन को आया | तूने सब मूल गवाँया ॥ 

अब रेनि बीति गयी सारी | करु० ॥ ३ ॥ 
होगा हिसाव जब भाई ! देगा जवाब क्या जाई ॥ 

भज 'राम' राम सुखकारी ॥ करु० ॥ ४ ॥ 
प्रभु धन्य निहारी माया | नहिं जान किसीने पाई ॥टिक॥ 
था एक ब्रह्म अविफारा । तुम होना बहुत विचारा ॥ 
निज इच्छा-पकृति पसारा। उसने सब सृष्टि बनायी ॥ ३ ॥ 


प्रथम बुद्धि उपनाये | पुनि अहंकार सरसावे ॥ 
फिर पॉच विपय फेलावे | जिनमें नर रहे शुल्लाई ॥ २ ॥ 


छितिअनल गगन जल वायू। करि पॉच तत्व ये नाऊँ॥ 
दश इन्द्रिय पुनि तेहि ठाऊं। मन ता पीछे ठहराई ॥ ३ ॥ 
ये सब सामग्री रच कर | यह जगत दिखाया सच कर॥ 


तुम 'राम' अकेला वच$र ! इसमें नित रहे समाई।। ४ ॥ 
शज़ल 


सनातन ब्रह्म प्रण हो, महादेव शिव शंकर हो ॥टेक॥ 


। 


(| २४१३ 2 


गले बिच मुणढ की माला, कमर में व्याप्र की छाला । 
रमाये भस्म अंगों में, गढ़े धारी विषंधर हो॥ १॥ 
लिये कर-शूल-उमरू को, बसह के पीठ पर राजे १ 
योगिनिंगण भूत-मेतों से, वने केसे भयंकर हो ॥ २ ॥ 
इलाहल-पान कर लीन्हा, तिपुर-बध एक शर कौन्हा । 
जदा शिर सुरसरी भाले, किये धारण सुधाकर हो ॥ ३ ॥ 
किया तव घुर्य गण अपना, जब नन्दी जाय-ब न टेरा | 
शरण में राम हू आया. दयानिधि तुम दयाकर हो ॥ ४ ॥। 
शज़्ल 
दयानिधि दीन-द्ितकारी, हमारी भी ख़बर लेना ॥टेक॥ 
अजामिल ग्रद्ध गणिका को, कृपा करि आपने तारी । 
दया करि आज हमकी भी, पतित पावन शरण देना ॥ १॥ 
चरण-कमलों में भक्ती हो, हमें गुरुमन में अद्धाहो-। 
कंथा प्यारी तुम्दारों हो, समागम संत का देना ॥ २॥ 
करूँ उपकार दीनों का, न जीचों से घृणा उपजे | 
५ हटाकर द्वेष ईपा को, हृदय में शीसता देना॥ ३ ॥ 
सरल चित शान्त हो-मेरा, परायी वस्तु ना चाहूँ। ' 
हमें की की कॉकी,दिवस-निशि 'राम' तुम देना ॥ ४॥ 


( रथर ) 

गजल ताल 
जगदीश इश मेरे, तेरे शरण में आये। 
दीमे हमें सहारा, भव-रोग हैं सताये ॥ टेक ॥ 
इन चारि खानि माहीं, दुनिया सकल चनाई । 
सबमें रहा समाई, म्रत न सम पाये॥ १॥ 
रवि, चन्द्र भर तारे, गिरि, हक्ष सिन्धु-धारे | 
फल, पृष्प, अन्न न्यारे, तूने सकल बनाये ॥ २ ॥!' 
ऋतुएं सदा चदलतों, फूलों की पंक्ति खिलतीं । 


तरुपत्तियाँ भी हिलतीं, तेरे हुकुम चलाये ॥ ३ ॥. 


गुण-गान करके हारे, मुनि वेद-शास्त्र सारे । 
यह राम हू पुकारे, फोई न अन्त पाये ॥ ४ ॥' 
शज्ल ताल 

नर मृढ़ क्‍यों शुलाया, दिल में करो विचारा । 
चिरकाल का नहीं है, सुत-वॉधवा-सहारा ॥ टेक ॥' 
आनन्द जाहि माना, उसका नमर्म जाना | 
मृग-नीर के समाना, सव रू ही पसारा॥ १ 
घृत डालने से जोती, कबहूँ न शान्त होती। 
तृष्णा अधिक सु-बढ़ती, भोगे विषय अपारा ॥ २॥ 


(्‌ रधरईे ) 


“तेरा शरीर “ झड़ता, जैसे कपूर. उड़ता। 
.. किमि मोह-सिंधु पड़ता, जल्दों गहो किनारा ॥ ३े ॥ 
वह नन्‍्द का दुलारा, कृष्णचबच्द्र प्यारा। 
जो रास! का सहारा, रक्षक सदा तुम्हारा ॥ ४ ॥ 
सवेया-सुन्द्री 
तजि मान-गुप्तान संदा दिल से, 
ईरि-्नास सजो नर | जो सुखकारी । 
शिर काल बली नित नाचत है, 
नहिं सक परे तुकको कुविचारी ॥ 
हिरणाकुस राबण कंस बल्लीं 
घननाद सभी न बचे बलधारी। 
सब धूल मिले धन-धाम-धरा, 
हरि-नामहि राम! सु-सत्य विचारोी ॥ १ ॥ 
तुम रे मन ! मानहु बात कही, 
कलि में हरिनाम सजीवन मूरी। 
तजि नाम भजे पिषया नर जो । 
, - शिर पे निज हाथ चलावत छरी || 
संग के सम तू भठके जम में, ' 
तजि नाम भरा जिसमें सुख भूरी |! 


( २४४ ) 


* मुत्तु रे हतभाग्य ! सुधा तजि के, 
तुम रास! सप्रेम चवावत हरी ॥२॥ 
सबया किरीदी 
“ बान लख्यों निज छॉह शि्ा, 
जिपि जानि विहह्मम चोंच नसायो | 
कूदि मरयो वह सिंह कुओं, 
जब आपु्टिं को मन आन बसायो ॥ 
कॉच ग्रहे लखि रूप निजे, 
जिमि श्वानहु प्रान सु-भू कि गेंवायो। 
“राम! लखा जग को निज से, 
जब भिन्न तबे दुख जाल फेंसायो ॥१॥ 
दौड़ि मरयो संग आतप में, 
जल के भ्रम सों पर वारि न पायो | 
तारन-बिम्व॒मराल लख्यो, 
अ्रम मोतिन के तन पड्ट फेंसायों ॥ 
धूम में वारिद के भ्रम सों, 
तकि चातक ज्यों निज नेंन गवॉयो । 
आनेंद मानि लिया जग में 
तिमि 'राम' कभी विसराम न पायो ॥२॥ 


( २४४ ) 
सबवैया--सुन्द्री 


अपकोर्ति हुई निसकी जग में, 

उसको अब मृत्यु कहो चहिये ९ 
जब क्रोध बसे जिसके उर में, 

उसको तब सर्प कहाँ चहिये १ 
नित शील बसे जिसके तन में, 

तब भूषन वादि कहाँ चहिये १ 
जिसका मन शुद्ध हुआ उसको, 

अब 'राम' सुतीर्थ कहाँ चहिये ! ॥१॥ 


सम-तोष बसे जिसके उर में, 

उसको धन और कहा चहिये ! 
नित शान्ति बसी जिसके उर में, 

उसको बर नारि कहाँ चहिये ! 
हरि-भक्ति बसी जब राम हिये, 

उसकी सुख आन कहाँ. चहिये १ 
जब आतम-ज्ञान हुआ एर पें, 

तब और सुलाम कहाँ चहिये ? ॥२॥ 


( २४६ ») 
कचित्त 
प्रम परुष जगदीब्वर सकल घट, 
7 बसत रहत मम स्वामी दीनानाथ है । 
दुष्टन संहारत उबारत है भक्तन को, 
श्रवश-सुखद यश सोई मम साथ है ॥ 
आाहि-बाहि भने राम सव-त्रास-दुईखित है, 
चरण-कमल में परत यह माथ है। 
देर जनि लाओ, भव देर जनि लाओ नाथ ! 
कीज बेड़ा पार सुविशाल तव हाथ है ॥१॥ 
चालक अजान शुण-ज्ञान से विहीन नाथ ! 
ऐसो नाहीं धन जाकी दीनन को दीजिये । 
मन को मलीन तन-छीन सब विधि-हीन, 
बुद्धि-विद्या नाहीं करिमि पूजा-पाठ कीनिये।॥ 
काम क्रोध मद लोभ जन्म रु मरण-दुःख- 
दुःखित वेहाल शोक-माह हू से छीजिये । 
शरण-सुखद जानि शरण में आया 'राम', 
दीनबन्धु, दीनानाथ ! मेरी सुधि ल्ञीजिये ॥२। 
द्रोपदी पुकारी तब चीर को बढ़ायो नाथ ! 
गज की पुकार सुनि द्वारिफा से धायो है । 


( २४७ ) 


आदाँ में मेंजारि अरु भारत में पंछी एक, 

व्याध के विवश से कपोत को बचायो है ॥ 
पावक से पाएडव, प्रहाद अरु हनूमान, 

छिन में उारि सुख-शान्ति पहुँचायो हे । 
कहाँ लों गिनाऊँ नाथ | पार नहिं पाऊँ 'राम', 

मेरी वेरी एती देरी कहाँ तू लगायो है ? ॥१॥ 


तन्दुल सुदामा-गृह सेवरी-सुवेर खायो 
। गणिका अजामिल व्वपच शुद्ध तारो हे । 

अजु न-भीपस प्रथ॒राख्यो महाभारत में, 
भक्तन पियारे तम, तेरो भक्त प्यारों है ॥ 

सनन्‍तन उचारो खल्ल-दुष्ठदन संहारो नाथ ! 
महिमा अपार तेरी जगत से न्यारो है । 

राम नाहि भक्त, यदि पतित, न पतित हू, 

निज अंश जीव नाते काहे न उबारो है ॥४॥ 


'गिरि की उठाय गिरिधारी भयो बनवारी, 

ब्रज को बचायो जब इन्द्र कोप कीन्हा है | 
'पूतना संहारों अक-बक आदि मारि डारो, 

कंस को पछारि प्रान-नाश करि दीन्‍्हा है ॥ 


( रष्८ ) 


अवध-विहारी रघुराण महाराज खर- 

दूपन मारीय कालनेमि वध कीन्दा हैं | 
मुनिन मिठायो त्रास रावन-विनाश करि, 

आरत पुकारे 'राम' का नहिं चीन्हा है ॥५॥। 


गंग जगदम्व अवलम्ब शरणागत को, 

देत न विलम्ध लावे ऐसो महारानी हैं । 
धवल-उतंग जल-धार सुतरंग लखि, 

पावत महान सुख उर महें ज्ञानों है ॥ 
यम-दूत-नाशी उर-ज्ञान की प्रकाशी भव- 

रुज की विनाशी सुख-राशी अति दानी है। 
राम! नहि पायें पार श्रुति-शेप-शारदह, 

* राति-द्न गावें यश सब गुन खानी हैं ॥4॥ 


तात मात भ्रात सुत सकल सनेही जग, 

छुटि जहहेँ सेवक सु-स्थामि अरु वाम रे | 
राज सब साज गज-घराज धन छुटि जहहैं, 

सुन्दर सुखद छुटि जईहे तब धाम रे ॥ 
तन जरि जहूहें यह चिता पे पलक माहिं, 

छुटि जहहेँ मित्रगणण सुहृद लज्ाम रे । 


( रेषट६ ) 


वात को बिचारि अंसि ग्रेस सो मजह राम, 
परमेश्वर से अन्त सबही को काम रे ॥था 


: ऊद हरिक्चन्द्र कर्ण बलि अब दाना गये ! 
कहाँ दुर्योधन जनक महिपाल हैं! 
शक -सनकादि ज्ञानी तपसी दधीचि फहाँ ! 
वीर अरजुन कहाँ भरत-सुचाल हैं! 
कपिल वशिष्ठ मुनि-ध्यानी न दिखाहिं आज, 
!'.. ढ़ त्रत-घारी कौन भीपम का हाल है ! 
फेंठेन कुरीति 'राम! रहत चल्ाबत है, 
कर अभिमानी निरदयी हाय ! काल है ॥८॥ 


जान नर जान अब अपनो स्वरूप जान, 

सत चित सुख शुद्ध मुक्त तेरो रूप है । 
व्रासना को त्यागु, गुरु-संत-अजुरागु नेहि, 

- सहन स्वरूप ज्ञान होगे जो अनूप है ॥ 

कैम रु जयासना से चित्त शुद्ध-शान्त करु, 

ओम-ओम जाप करु छूटे भव-कूप है 
काहु से न बोल कछु अपने में मस्त रहु, 

तूतो शिवरूप राम! भूपन को भूष है ॥8॥ 


( २४० ) 


कोई तो कहत ब्रह्म तीरथ में वास करें, 
कोई तो कहत यज्ञ-मए्ठप मुकाम है। 
कोई तो कहत तप-ब्त महँ रहे बह, 
कोई तो कहदत बसे जहाँ हरि-नाम है ॥ 
कोई तो कहत रहे हृदय कमल-विच, 
कोई तो कहत बिच त्रिक्ुटि में धाम है । 
अखिल जगत-विच जड़ रु चेतन माहीं, 
(रास! नहिं देखा जहाँ नाहीं वरह्म्ठाम है ॥१०॥ 
छुन्द-हरिगीतिका 
सोये हुये चहु दिन बिते, अब जाग रे, नर नाग रे ! 
कंचन रु कामिनि जाल से, तू भाग रे, नर भाग रे ! 
सब वस्तु से ममता-अहंता, त्याग रे, नर त्याग रे ! 
आनन्द सत चित रूप में, कर नित्य तू अनुराग रे ! 


गानानलाजल 


कब कार्य मुझसे क्‍या हुआ, क्या तत्त्वविद्‌ यह जानता :. 
देहेन्द्रियों के काये को, क्या भूलकर निज मानता १ |टिक्/ ? 
जब चन्द्र मनि हैं दरव्ती, अरु सिन्धु-लहरें उमड़तीं | 
उर-प्रोति पपिहा सरसती, क्‍या चन्द्रमा वह जानता १॥१॥ 


( २४१ ) 


भाञु को लखि कमल खिलते, चक्र-वाक रु हुलसते। 
निकले अगिनि रवि-उपलते, तो क्या दिवाकर जानता ॥२॥ 
आतुराज के आगमन से, बंन-बीच हरियाल्ली वसे। 
फल-फूल बृत्षों में लसे, ऋतुईश क्या सब जानतो ॥॥ 
'आफाश के अवकाश से, जग-काज होहिं सुपास से । 
रहता पवन भी आश से, तो 'रामा नम क्या जानता ॥॥४॥ 
गजल ताल 
ऐ घीर-बीर ज्ञानी, सब विश्व का इल्ारा | 
लाखों पणाम तुमकी, स्वीकार हो हमारा ॥ टेक ॥ 


कुल वो कुुम्ध छोड़ा, रिस्ता तमाम तोड़ा | 
मुख स्वर्ग-सुख से मोड़ा, जग से हुआ किनारा ॥ १ ॥ 


आंखों में तेरी मस्ती, करती सदैव बस्ती । 
उसकी अपार हस्ती, बरसे सुधा की धारा ॥ ३ ॥ 
इबा रहे रैन-द्न, भूमा करे तु छिनछिन । 
आये शरण में जिन-जिन, उनकी विपत्ति ठरा || हे ॥ 


थी ग्रेम का पियाला, जीवन किया निहाला | 
६९ 
बर्शन तेरा निराला, ऐ 'राम' रूप प्यारा !४॥ 


( २५२ ) 


गद्गाष्टक-सवैया 

हरि के प्र से निकली जननी, 

जग में अप-ओप नसावन हेतू । 
करि. मज़न - पान-समागम को; 

नर पावत है मन भावत जेतू॥ 
सुरसिद्ध निवास करें तट पें, 

सुख-शान्ति हिये सरसावनि-सेतू । 
हम भी तव ध्यान धर जननी, 

बल-बुद्धि विशाल वढावन हेतू ॥१ 
तप कीन्ह भगीरथ घोर जब, 

तब मांतु कृपा करि तारन आई | 
जल उज्ज्वल धार महा शुचिता, 

लखि चित रहा सुख से हुलसाई ॥ 
कक कीरति छाय रही जग में, 

जन गान किये अशिमादिक पाई | 
शिव सादर शीश चढ़ाय लिये, 

महिमा तुम्हरी श्रुति-शारद गाई ॥१॥ 
सुकृती जन हैं' तिनहों जग में 

जिन ध्यान किया दिन रैन तिहारी | 


( रध३ई ) 


नर धन्य वही मनसे जिसने, 

जल पान फ़िया भव-मेषज भारी ॥ 
'धनि ग्राम वही तट ये बसि के, 

नित दर्शन से परलोक सँवारी | 
भव-सागर से कर पार हमें, 

पदपड्ूज की बस आस हमारी ॥३॥ 


मुनि-पेद-.गिरा जब नेति कहें, 

हम सृढ़ कहाँ तव जानहिं हाला। 
कलि-फामद-पाय कहें तुकको, 

सभ शास्र-पुरान जपें गुन-माला ॥| 
उस्मक्ति, विवेक-विराम नहीं, 

कुछ साधन भी न बने ततकाला | 
तुम दो अवलम्ब हमें जगदम्प, 

विलम्ध लगे न ज़रा एहि काला ॥४॥ 


शुत्ि सुन्दर घाट मनोहर हे, 
जल में अचली छवि सोह अली को | 
चन-बाग हरे उपयवाग भरे, 
तद-वाटिक-पृष्प ख़िल्ले नित नीको | 


( १४४ १ 


पिक चातक कोक मगर करें, 

कल गान रुचे सिऊता-कन ही की । 
मुनि तीर छुटीर वनाय बसें, 

मद काम तमाम गये, खल जी की ॥५)| 


दुख-पुज्च हरे पद-पदट्टूज-रेन, 
दुती तन की तम-मोह विनासे। 
कटि-किट्टिणि फी धुनि को सुनि के, 
भग-चित्त रुक पट पीत प्रकाते ॥ 
कर-कड्डन मोतिन-माल गले, 
भ्रुति कुएडल देखत बुद्धि विकासे | 
सिरवेनि ससे छवि नागिनिन्सी, 
भव मेक-ग्रसे जब ध्यान-निवासे ॥६॥ 
मुख मण्डल शान्त प्रसन्न सदा, 
तन मानहु ज्ञान-स्वरूप सही हे । 
कपराज-चरासन पे जननी 
तव भर्ति मनोहर श्राज रही हे ॥ 
बर निर्भभ पाह लियो सुख से 
र-पड्ूज की जिन छॉह गही हे ! 


( २५४ ) 


अनपायिनी भक्ति मिले हमको, 
बस और नहीं कुछ 'राम” चह्दी है ॥»॥ 


गिरिजा सिय शारद कालि रमा, 

परसिद्ध तुम्हीं दुरगादिक-से हो। , 
परमेश्वर की तुम शक्ति अरी! 

तुमही प्रकटी जगदादिक से हो ॥ 
जग॒ भिन्न नहीं तुमसे, तुमतो 

नहों भिन्न कभी जगदीरुवर से हो | 
करि मात ] कृपा घर ज्ञान भरो 

जिमि राम' हु भिन्न न ईश्वर से हो ॥<2॥ 


3० शान्ति |. शान्ति |. शान्ति!!! 
इति गंगाप्टक--सवैया 


इति स्वामी श्री राभाश्रमेण विरचिता 
भजन मुक्तावली समाप्ता । 


कक 


( २५३६ ) 


रामाश्रम ग्रन्थमाला की पुस्तकें---- 


पहला पएुष्प--ज्ञानाम त 

दूसरा पुष्प--भव भद्धन 

तीसरा पृष्प--आत्म-प्रकाश 

चौथा पुप्प--प्रेम, वेराग्यादि चाटिका 

मिलने का पता--श्रीमान्‌ पं० गयाग्रसाद जी 'मिश्र 
मु० चुलाएुर, पोस्ट मझौवाँ, जिला--बलिया | 

पॉचवॉँ पुष्प--श्री रामगीता ( सान्ुवाद ) 

छठॉ पुष्प--वेदान्त-कुज्जी--यह आपके हाथ में है 

सातवों पुृष्प--भजन मुक्तावली--यह भी आप के 
हाथ में है । 

पता--श्री मान्‌ वाबू परमहंस राय ( चौधरी ), छु० 
शेरपुर बढ़ा, पोस्ट-कुड़ेसर, जिला गाजीपुर । 

सचना--विदित हो कि रामाश्रम-गन्थमाला को 

स्तके सदाचार, भक्ति, तथा ज्ञानादि के ग्रचार के लिये 

; है, अत्त; जिन जिज्ञासुओं को आवश्यकता हो, वे केवल 


डाकख़र्च के लिये लिफाफा द्वारा टिकट भेजकर मेगा 
सकते हैं। 


